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भारतीय परतंत्रता के परिणाम स्वरूप इस देश का जो इतिहास हमारे 
समक्ष आया, वह वास्तविकता से भिन्न था। राजतन्न के उतार चढाव की 
घटनाओ को तो इस रूप मे चित्रित किया ही जाता रहा हे, जिससे यह परि- 
भाषित हो कि भारतीय सामरिक ओर नैतिक दोनो ही प्रकार से पिछुडे रहे 
है। लेकिन आश्चर्यजनक बात तो यह है कि यहाँ की साहित्य, कला और 
निरन्तर प्रवाहित होती आई संस्क्ृत के साथ धामिक नव जागरण की भी 
सर्वथा उपेक्षा कर दी गई थी । 


इस धर्मपरायण देश का इतिहास यहाँ प्राचीन काल से होते रहे धामिक 
आन्दोलनो से अप्रभावित नही रह सकता था, रहा भी नही । राजनीतिक स्तर 
पर अपमानित होते रहने पर भी सास्कृतिक और धामिक जगत मे हमारा 
अद्वितीय स्थान रहा है। इसका सारा श्रेय यहाँ जन्मे ऋषियों, सन्‍्तो और 
महात्माओ एवं आध्यात्मिक महापुरुषो को है । 


भारतीय सन्त और मनीषी अपने विचार, वाणी और कर्म से सदैव प्रेरणा 
के श्रोत और अद्वितीय रहे है, ऐसी हमारी मान्यता है। अपनी मान्यता को 
साकार रूप देने के लिए मैंने घा।मक जगत के महान सन्‍्तो एवं आचार्यों की 
जीवनियाँ लिखी । 

आचार्य-त्रयी' उसी शुखला की एक कडी है। प्रस्तुत पुस्तक में 
शकराचार्य, रामानुजाचार्य और वल्लभाचार्य की जीवनी के साथ इनके प्रतिपादित 
मत भी सम्मिलित किये गये है । 

आज के सन्दर्भ से इन सन्‍्तो की जीवनियो की उपयोगिता र्वयसिद्ध 
है। अंतः मुझे पूर्ण विश्वास है कि यह पुस्तक पाठकों को सस्तोष देने मे 
उपयोगी होगी । 
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युगबोध ओर दर्शन 


धर्म मनुष्य जीवन का अविभाज्य अग है। जिस प्रकार सामाजिक जीवन 
मे कर्तव्य और अधिकार एक सिनके के दो पहलु के समान है, उसी तरह का 
सम्बन्ध मानव जीवन और धर्म से है। प्रायः धर्म को धर्मशास्त्र अथवा कर्मकाण्ड 
से एकबारगी जोड देने की भूल करके हम धर्म की व्यापकता और इसके 
महत्व को समाप्त कर देते है। ईशा के पूर्व तथा इसके बाद की शताब्दियों में 
धर्म की जिस प्रकार की व्यास्या ऊभर कर हमारे सामने आई, वह कर्मकाण्डी 
अधिक और व्यापक कम थी | इसीलिए अनेक मत-मताच्तरों का आभिभाव होता 
रहा और वे एक दूसरे की काद-छाँद में लगे रहे । 


आठवी शताब्दी के उत्तरार्ध मे जब शकराचार्य का जन्म हुआ, तब धामिक, 
सामाजिक और राजनीतिक दृष्टि से समाज छित्न-भिन्न हो रहा था। प्राय सभी 
प्रमुख धर्मो के आचार्यों द्वारा प्रत्तिपादित मर्यादाये उनके अपने-अपने समर्थकों 
हारा ही तोडी जा रही थी और सास्कृतिक स्तर पर समाज अधकारपूर्ण स्थिति 
की ओर तेजी से अग्रसर होता जा रहा था । 


भारत ऋषि-मुनियो का देश रहा है । इस देश की सामाजिक और घामिक 
मान्यताओं के श्रोत बेद, पुराण और धामिक ग्रथ है। यह सौभाग्य की बात है 
कि उनकी आधारशिला पर स्थापित भारतीय सरक्षति अमरबेल को भाँति 
भजर अमर रही है और अनेक आपात स्थितियों को वह सहन कर ले गई | 


जिस प्रकार मनुष्य सामाजिक प्राणी है, उसी प्रकार वह धामिक प्राणी 
भी है । धामिक होने का तात्पर्य उसके द्वारा मान्य किसी विशेष पूजा-अर्चना 
पद्धति से नही, वरतु उसके सस्कारगत स्वभाव से है। उसमे सोचने समझने को 
शक्ति हे और वह उचित-अनुचित का विचार रखता है। अपनी इसी विचार- 
शक्ति के कारण वह अन्य जीवों की अपेक्षा विशिष्ठ और श्रेष्ठ है। उससें 
स्थितियों से जूझ्ने और उनसे होकर अपना मार्ग अशस्त करने की क्षमता है । 
अपने इसी विशिष्ट चरित्र के कारण आज का मानव आदिम जाति के लोगो से 
भिन्न है और उसकी संघर्षशील प्रवृत्ति और सफलता, समाज और सस्कृति 


६ /आचारये त्रयी 


की पृष्ठभूमि है । इसी कारण व्यापक रूप में इसे स्वीकार किया गया है कि 
मानव द्वारा प्रकृति पर प्राप्त विजय की क्रमबद्ध कहानी हो संस्कृति हैं। मानव 
और प्रकृति के बीच सम्बन्धी के आधार बौद्धिक एवं भाव-प्रधान होते है । इनके 


सम्मिलित रूप से अध्ययन और विचार से सरुकृति और जीवन के सम्बन्धों का 
यथार्थ ज्ञान होता है । 


भारतीय सस्फति के निर्माण और विक्रास॒ की कहानी शताब्दियों के विचार 
मयन, संघर्ष ओर प्रयत्तों का प्रतिफतन है। चूंकि हमारे विचारों के श्रात 
प्राचीन धामिक ग्रन्थ, वेद ओर पुराण है, इसनिए बौद्धिकता, नतिकगा और 
पविन्ता धराहुर स्वरूप हमारे सामाजिक जीवन को प्राप्त हुई है। विचार, मत 
और वाणी की शुद्वता पर हमारे यहाँ विशेष बल दिया गया है। विश्व के अन्य 
भागों में जब सास्कृतिक और सामाजिक स्तर पर अतेक परिवर्तन हुए, उनके 
सामाजिक-जीवन के साव-प्षाथ उनको संस्कृति का भी पूर्ण विदा हुआ, 
किन्तु भारतोय सरक्ृति अवाधगति से चलती रही। अतः हमारे लिए यह 
सोचना स्वाभाविक हे कि सास्कृतिक धरातल पर हम दूसरो से भिन्न है और 
विशुद्ध नैतिक विचारों पर आधारित भारतीय सल्‍्कृति समुद्र की तरह गहरे 
धरातल और हिमालय की भाँति' उच्च शिखर पर विराजमान है । 

जब हम भारतीय सरक्षति की इस विशेषता पर विचार करते है, तब 
वरबस हमारा ध्यान अपने मतोषियों ओर आचार्यों की ओर जाता है, जिन्होंने 
अपने पावन विचारों और अब परिश्रम से भारतीय संस्कृति की आधार 
शिला रखी । 

व्यातितापा प्राच्यविद्‌ मैब्समूलर का कथन इस सन्दर्भ मे अत्यन्त सहृत्व- 
पूर्ण और सारगर्भित है । कैम्ब्रिन विश्वविद्यालय में बोलते हुए बडे पुरणोग के 
साथ उन्होने कहा था -- यदि हूप फिस्तो ऐसे देश का पता लगाते के लिए, 
जिसे प्रकृति ने सबसे सम्पन्न, शक्तिशाली और सुन्दर बनाया है, सम्पूर्ण विश्व 
की खोज करे, जो धरती पर स्वर्ग की तरह हो, हमारा ध्याव बरस भारत 
की ओर जायेगा । यदि सुझसे कोई पूछे कि किस आकाश के तले मनुष्य के 
दिमाग ने अपने कुछ सबसे महत्वपूर्ण मसलों पर गहराई में विचार किया है, 
तब मैं भारत के लोगों की ओर इशारा कहँगा | यदि दुनेभा को सतह पर 
कोई एक ऐसा देश हैं, जहाँ प्रेच्चीन काल से जिल्‍्दा लोगो के सभी सपनों को 
साकार होने का अवसर मिला है, तो वह भारतवर्ष है ।/ 

भारत धर्म प्रधान देश है। धर्म और नैतिकता के आधार पर यहाँ को 
संस्कृति और सामाजिक जीवन का विकास हुआ है। भारतोय संस्कृति की सबसे 


यूगबोध और दर्शन/७ 


महत्वपूर्ण उपलब्धि यह रही हैं कि इसकी निरल्तरता अक्षुण्ण बनी रही और 
विश्व की जीवन्त संस्कृतियों का सार्गदर्शव करती रही । वेद, पुराण, उपनिषद 
जैसे भ्रम्थो की रचना करके भारतीय मनीषियो ने यहाँ की ससस्‍्कृति की निरन्तरता 
को अबाधगति से चलते रहने का मार्ग प्रशस्त किया था | इन महान ग्रन्थों के 
नैतिक आदर्श संकद काल से भी आशा की ज्योति प्रकाशित करते रहे । अतः 
इनकी ओर स्वदेशी और विदेणी सभी विद्वानों का ध्यान जाता स्वाभाविक ही 
थ्रा । गैक्समूलर विश्व के सर्वाधिक चचित और प्राच्य विद्या के मान्य विद्वान 
ओर विचारक थे । सस्क्ृत साहित्य का उनका गहरा अध्ययन था । अपने गहरे 
अध्ययन और मनोयोग के आधार पर जो उपयुक्त विचार उन्होने व्यक्त किया 
है, बहू आज के भारतीय सन्दर्भ मे गर्बया उपयुक्त है । 

प्राय यह स्वीकार किया गया है कि सामाजिक और आर्थिक स्थितियों के 
कारण व्यक्ति का नैतिक आदर्श एक सीमा तक प्रभावित होता है । अपनी 
प्राकृतिक सम्पदा, लोगो के परिश्रमी जीवन तथा घरेलू उद्योग धल्धो के कारण 
भारत धन-घान्य से परिपूर्ण था । इसकी चर्चा हमारे प्राचीन ग्रन्थों में भी की 
गई है । कही-कही भारत को 'सोने की चिडिया' की सकज्ञा दी गई है । इसलिए 
लूट-पाट के उद्देश्य से विदेशी लटेरो द्वारा इस देश पर लगातार हमले होते 
रहे । इतिहास इसका साक्षी है । हमलावर जाते थे, लूद पाद कर ही रं-जवाहरात 
सोने, चाँदी के रूप मे बहुत बडी सम्पत्ति लेकर जाते थे और साथ ही 
अपनी हमलावर और अनैतिक ससस्‍्कृति का प्रभाव छोड जाते थे । इस कारण 
चरित्र मे गिरावट का क्रम प्रारम्भ हो गया । 


भारतीय धर्म ग्रन्थों मे त्याग और तपस्या के जीवन पर जोर दिया गया 
है। कारण स्पष्ट है । सुविधा सम्पन्न जीवच व्यक्ति को आलसी और प्रमादी 
बनाने के साथ उसके विचार को भी दूषित करता है। “और अधिक की चाह”! 
व्यक्ति के विचार बुद्धि को नष्द कर उसे स्वार्थी और लोलूप बना देती है । 
इन भावनाओ से ग्रसित व्यक्ति समाज और रवभ अपने लिए अभिशाप होता 
है । इसलिए गीता मे कर्मयोग को प्रधाँंनता दी गई है। कर्म करता हमारा 
कर्तव्य है, लेकिन फल के उद्देश्य से किया गया कर्म अपना अभिप्राय नष्द कर 
देता है। यह हमारा दुर्भाग्य था कि गीता के इस महृत्वपूर्ण मार्ग को हम भूल 
गये और स्त्रार्थपरता से ग्रसित होते गये । इसका दुष्परिणाम कालान्तर में 
हमारे सामने आया । हमारी सास्कृतिक और बौद्धिक शक्ति का दिदो दिन 
क्ास होने लगी और हम वितवाश के कगार तक पहुँच गये । 


८/आचार्य-तरयी 


लेकिन यह पवित्र आत्माओं की बरती है। गगा की पावन धारा इस: 
धरती पर बहती है । जब जब सकद के बादल यहा मेंडराये, तब-तब किसी 
महान व्यक्ति ने यहाँ जन्म लिया और आसन्न सकद से मृक्ति दिलाया । 


शंकराचार्य, रामानुजाचार्य, वललभाचार्य आदि महात्माओं के जन्म लेने की 
कथा और उनके कारयों को हमे उसी सन्दर्भ सें लेना चाहिए। शकराचार्य का 
जन्म आठवी शत्ताब्दी मे हुआ था । आर्थिक दृष्टि से तो हम उस रामय भी बहुत 
कमजोर नहीं हुए थे, किन्तु ऐतिहासिक तथ्य हमारे विपरीत हो चले थे । भारत 
छोटे-छोटे राज्यों मे विभक्त हो रहा था और शासकोी में मतेव्स नहीं था । 
परिणाम स्वरूप जाये दिन एक दसरे प्र आक्रमण करते रहते थे। इससे देश 
कमजोर हो रहा था और 'सोने की चिड़िया! कहा जाने वाला राष्छू मिट्टी का 
खिलोना” बनता जा रहा था । 

सामाजिक स्तर पर कमजोरी जा रही थी और नेतिकता, जिसके आधार 
पर हम विश्व के महान्र लोगो में गिने जाते थे, पतनोन्मुखी हो चली थी। साधु- 
सन्तो द्वारा स्थापित मठ और आश्रम, जो पूर्व मे सबके लिए प्रेरणा के श्रोत थे, 
उनमे कमजोरियाँ आ गई थी । इनकी मर्यादाये प्राथ समाप्त हो गई वी और 
ये पासण्ड और अष्ठाचार के अडड़े बने हुए थे। भिन्न भिन्न प्रकार के 
मत-मतान्तरो के प्रचार-प्रसार से जनता उलझन में पडी हुई थी और 
मठाधीशी के भ्रष्द और अनैतिक आचरण से उनके प्रति घृणा की भावना प्रबल 
हो रही थी । 

बौद्ध धर्म जो किसी समय अपने मैतिक ओर बौद्धिक आद्शों के लिए 
श्रेष्ठ भाना जाता था, जब देष-विद्वेष का केन्द्र बदा हुआ था। महात्मा बुद्ध 
द्वारा स्थापित मर्यादायें हूट चुकी थी और उनमे अनेक शाखायें बन गई थी । 
बौद्ध भिक्षुणियों के सग-साथ से भिक्षु विलासी बन गये थे और उनका आपसी 
विरोध सामाजिक जीवन में कलह का आधार बनता जा रहा था । 

नैतिक भिरावट की दिशा मे जैनियो की भी स्थिति कम सही थी । अपने 
तीर्थाडूरों की मर्यादायें तोडकर वे भी विलासी हो गये थे। स्थ्रियों के प्रति 
उनका आकर्षण स्रीमाये लाँध गया था और प्रत्यक्ष रूप में स्त्रियाँ उसके साथ 
रहती और उनके भोग बिलास का साधन बनी हुई थी । 


इन प्रमुख धर्मों के विनाश के कगार पर पहुँच जाने के परिणामस्वरूप 
अन्धविश्वास की मात्रा बढ़ गई थी और अनावार होने लगे थे 
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शकराचार्य का जन्म केरल प्रदेश भे हुआ था और उनकी शिक्षा दीक्षा 
काशी मे हुई थी । उन्होने भारत के सभी प्रमुख तीर्थों की यात्रायें की । अत, 
उस समय की स्थिति को स्वय उन्हें अपनी आँखों से देखने का अवसर मिला । 
तीर्थों की पविश्रता पाखण्ड और अनाचार का शिकार हों रह्दी थी, इसे अनुभव 
करके उन्हें अपार दुख हुआ और तभी उन्होने निश्चय किया कि उस भयकर 
स्थिति से देश को बचाना चाहिए । 


शकराचाय अद्भुत प्रतिभा के व्यक्ति थे । कहते हैं कि तीन वर्ष की अवस्था 
मे उनकी शिक्षा शुरू कर दी गई थी और पाच वर्ष की आयु प्राप्त करते फरते 
उन्होने व्याकरण ओर साहित्य का समुचित ज्ञान प्राप्त कर लिया था। उनके 
हृदय में ईश्वरीय शक्ति विराजती थी ' धर्म के नाम प्र फैले पाखण्डो और 
अनाचारो से भारतीय जन जीवन की रक्षा का निश्चय ईश्वरीय प्रेरणा थी । 
उन्होने जर्जर हिन्दू धर्म को फिर से नई शक्ति देने का प्रयारा किया और उन्हें 
इस कार्य से सफलता मिली । 


उनका मुख्य सधर्ष बौद्धों से था । बौद्ध भिक्षु धार्मिक मान्यता के रुतर पर 
पहले दो और बाद में अठारह भागों मे विभक्त हो गये थे । महात्मा गौतम बुद्ध 
द्वारा निधारित बौद्ध धर्म की मान्यताओं की उपेक्षा करने के कारण ये भिक्षु भी 
समाज से उपेक्षित कर दिये गये थे । बिलासिता में ड्रबे ये लोग शकराचार्य का 
सामता करने का साहस नही करते थे । लेकिन जनता की इच्छा और लोकमत 
के दबाव मे पडकर जब शकराचार्य से इन्हे शास्त्रार्थ करना पड़ता, तब परा- 
जित होकर उनका शिपत्व स्वीकार कर लेते । इस प्रॉकया में बौद्धों का हाम्त 
होता गया और शकराचार्य और उनका गत भारतीय जन मानस पर अपना 
प्रभाव जमाता गया । 


शंकराचार्य जगत से एक ही सत्य की कल्पना को स्वीकार करते हे, वह 
है---बक्षह्मय । उनकी मान्यता है कि आराधना चाहें जिस नाम से भी क्यों न हा, 
वहू उसी परमपुरुष की होती है । उन्होंने भक्ति को दा श्रेणियों मे विभक्त किया 
है-- स्थूल और सुक्ष्म । श्रेष्ठ भक्त की परिभाषा करते हुए उन्हीने कहा है कि 
भक्त शिरोमणि उसी को माना जा सकता है, जो सभी जीवों से भगवान 
को देखे । 


शकराचार्य ने अपने सभी मनोभावी को हस्चिस्णों से कर्पतः ऋरते हुए 
कहा है-- हे नाथ ! यह सत्य है कि आप में और मुझ मे कोई भेद नहीं है, 
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परन्तु सागर में तरग होती है, तरग में सागर नहीं होता । इसी प्रकार आपसे 
मैं है, आप मुझसे नही ।” 

वे जगत को मिथ्या और परिवर्तनशील मानते थे । साया के कारण ही यह 
जगत अपना और पराया दिखाई पडता है | माया के कारण अविद्या है। जैसे 
ही बद्वेत बह्म का ज्ञान होता हे, माया का नाश हो जाता है। बुद्धि और तक 
को उन्होने शब्द जाल बताया । इनके माध्यम से किसी तथ्य पर नही पहुँचा जा 
सकता । वस्तुत: उनको दृष्टि में ब्रह्म ही जगत है । 


शकराचार्य द्वारा प्रतिपादित मत और उत्तकी भावना से कुछ विद्वानों ते 
उन्हे प्रच्छन्न बांद्ध कहा हे । यह उचित नही है । वे स्वामी गौडपाद के शिष्य 
थे, जो भगवान्‌ बुद्ध और नागाजुन के दर्शन के अनुथायी थे । स्वामी गौडपाद 
जगत और जीव में विश्वास नही करते थे, उन्हे सारा विश्व माया के रूप में 
दीखता था , शकराचार्य एक सीमा तक इनके दर्शन से प्रभावित थे, लेकिन केवल 
इसी आधार पर उन्हे प्रच्छन्न बौद्ध या बौद्ध मत से प्रभावित होना नहीं माना 
जा सकता । 

आने मत के प्रचार-प्रसार भे उनका सुरुय रुघर्ष बौद्धों से ही हुआ और 
जिस सच्चाई और निष्ठा से उन्होंने बौद्ों के दुराचरण पर प्रहार किया, इसमे 
स्पष्द हो जाता है कि बौद्ध धर्म से उनका कोई लगाव नही था । 

रामानुजाचाय भक्ति मार्ग के आचार्यों मे प्रधाव थे। वे सगुण ब्रह्म के 
उपासक थे । स्वामी रामानुज ने जीव की मुक्ति का एकमात्र साधन भक्ति मार्ग 
को ही माना है। ज्ञान मुक्ति मार्ग में एक सहचर मात्र तो हो सकता है, किस्तु 
वह जीव को मुक्ति दिलाने का साधन नहीं हो सकता । गोस्वामी तुलसीदास 
ने भी रामानुज के सिद्धान्त को स्वीकार किया और भक्ति को जीव की मुक्ति 
का साधन माना है । 

अत' शकराचार्य और रामानुज के सिद्धास्तो भे मौलिक भेद है । रामानुज 
ने शकर मत का पुरजोर शब्दों में खण्डन किया और उनके सिद्धान्तों की कड़ी 
आलोचना की प्रो० आर० जी० भण्डारकर ने लिखा है कि ' 'रामानूज जीव, 
जगत और ईश्वर की सत्ता स्वीकार करने पर अद्वैतवादी है। चूँकि उन्होने 
'विशेषण और विशेष्य के साथ इसे स्वीकार किया है, इसलिए उनका पिद्धान्त 
विशिष्दाह्तवाद कहलाता है |” 

रामानुजाचार्य ने केवल तीन पदार्थों को माना हैं---चित्‌ अथवा भोगों में 
रमने वाला जीव । अचित्‌ अथवा जगत, जिसका भोग जीव करता है। ईश्वर, 
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अन्तर्यामी है और सब मे विद्यमान है। इसलिए जीव और जगत ईश्वर के 
अधीन है । 
शकराचार्य की तरह रामानुज ने भी अपने मत और सिद्धान्तो के प्रचार- 


प्रसार के लिय मठो की स्थापना की । उनके &रा स्थापित आठ गहियों भे से 
दो ग्रहस्थ ओर छः सन्यस्त थी । 


स्वामी रामानुज के ग्रन्थो मे तीन बहुत महत्वपूर्ण माने गये हैं। ब्रह्म सूत 
पर लिखा गया “श्रीभाष्य” विष्णु सहस्न नाम पर 'भगवतगुण दर्पण” और “दिव्य 
प्रबन्धन! । इनके अतिरिक्त वैष्णव साम्प्रदाय प्र अवलस्बित उनके पाँच और 
ग्रन्थ है । 

शकराचार्य की अपेक्षा रामानुज के सिद्धान्त सरलता पूर्वक ग्राह्म थे, 
इसलिए अधिकाधिक सख्या मे लोग इनकी तरफ आकर्षित हुए । 


स्वामी रामानुज का जीवन दर्शन भक्ति से प्रभावित था। जो लोग 
उनके जीवन के कार्यकमों से परिचित हे, वे सहज ही मे स्वीकार कर सकते है 
कि रामानुज ज्ञान और ईश्वर को आधार बनाकर शब्दों के आडमस्बर मे कभी 
नही पडे । वे सरल रूप भे जीव की सुक्ति का साधन भक्ति को मानते थे । 
उनका अपना जीवन इसी सिद्धान्त पर आधारित था। वे जिस व्यक्ति को 
अपना दीक्षागुरू बनाना चाहते थे, वे हरिजन थे । इससे स्पष्ट ही पता चलता 
है कि जाति-पाँति का बन्धन उन्हे स्वीकार नहीं था। बस्तुत- वे 'मानव-मानव 
एक समान!” के सिद्धान्त को स्वीकार करते थे । 


वल्लभाचार्य पुप्टिमार्गी! थे। उन्होंने अपने नये साम्प्रदाय की स्थापना 
अऔमद्भागवत के आधार पर किया था। दार्शनिक जगत मे इनका मत शुद्धाईत 
के नाम से प्रसिद्ध है । 


बललभाचार्य सगुण ब्रह्म के उपासक थे और वे सम्पूर्ण विश्व को माया रूप 
सें ही देखते थे । विश्व की एकमान्न सत्ता ब्रह्म हैं, जगत और जीव की सत्ता 
इसके ही कारण है । इसीलिए शकराचार्य के अद्वेतः सिद्धान्त के प्रतिकूल इसके 
'सिद्धान्त को शुद्धाह्ेत करते है। ब्रह्म सच्चिदाननदमय है और उसकी शक्तियाँ 
अनन्त है। वह अपनी आत्मा मे भचिरन्तर रमण करता है। उन्होंने श्रीकृष्ण को 
ही ऐसे गुणों से सम्पन्न परबक्षह्म स्वीकार किया है। 


वललभाचार्य ने जीव के उद्धार के लिए तीन भागों को बताया है--- 
'पुष्टिमार्ग, प्रवाह मार्ग और मर्यादा सार्म । 
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पुष्टिमार्ग भक्तिमार्ग से सम्बन्धित है। संसार के प्रवाह मे पड कर साँसा- 
रिक सुखो का उपयोग करना प्रवाह मार्ग है और वेद के अनुसार कर्म और 
ज्ञान का सम्पादन करना सर्यादा मार्ग है । 

जीव की मुक्ति के लिए वरलभाचाय ने पुष्टिमार्ग को श्रेष्ठ माना है। 
रामानुज की तरह वल्लभात्तार्य ने भी जाति-पाँति के बन्धन को स्वीकार नही: 
किया । उन्होने कहा है-- 'बण, जाति तथा देश आदि के भेदों से रहित होने के 
कारण पुष्टिमार्ग कलियुग मे सुगम मार्ग है ।”! 


वल्लभाचार्य को श्रीकृष्ण भक्ति घारा के प्रबल समर्थक या जन्मदाता के 
रूप मे स्वीकार किया जा सकता है। उन्होंने पुष्ठिमाग और शुद्धाहैत मत 
द्वारा यह प्रतिपादित किया कि श्रीकृष्ण ही पारब्रह्म परमेश्वर है, उनकी भक्ति, 
आराधना और चिन्तन से जीव आनन्दभय बन सकता है । वल्लभ सम्प्रदाय थे 
लोग बाल-क्ृष्ण को पूजा करते हैं और इनके मन्दिरों मे बालगोपाल की गूत्तियाँ 
रखी जाती है । 

वललभाचार्य द्वारा प्रतिपादित पुष्टिमार्ग ने भारतीय जन-मानस को बहुत 
प्रभावित किया । यह एक प्रकार से नव-जागरण अथवा आन्दोलन जैसे था। 
इसके प्रभाव से कवियो एवं कलाकारों को प्रेरणा मिलो और उस काल से लम्बे 
समय तक साहित्य, काव्य और कला का सृजन सुख्यरूप से श्रीक्षष्ण भक्ति पर 
आधारित रहा। अष्टछाप के कवियों ने इंष्णभक्ति का माधुर्य उत्तर भारत में 
विखेर दिया और उनके काव्य साधुयं से एक ऐसा वातावरण उत्पन्न हो गया, 
जो लम्बे समय तक निरन्तर आनन्द और स्फूरतिदायक बना रहा। 


वललभाचार्य श्रीमद्भागवत को अपने आदर्श और सिद्धान्त का आधार 
स्तस्म मानते थे । उन्होने शकराचार्य की भाँति प्राय, सभी प्रशुख तीर्थ स्थानों 
की यात्राये की और श्रीदृष्ण प्रेम की भावना का प्रचार किया । वे जहाँ भी जाते, 
श्रीमद्भागवत महापुराण को सर्वश्रेष्ठ स्थान पर रख कर उसकी विधिवत-पूजा' 
करते और इस महापुराण की महता और श्रेष्ठता से लोगो को अवगत कराते 
थे । अपेक्षाकृत ब्रज, राजस्थान और गुजरात मे उनके भक्तो की सख्या बहुत 
अधिक थी। 

ईश्वर-माया, जीव-जगत आदि विषय सामान्य व्यक्तियों की पहुँच और 
समझ के बाहर के होते है। भारतीय दर्शन का एक सबल आधार तक होता 
है, किसी प्रतिपादित सिद्धान्त को सत्य-असत्य प्रमाणित करने के लिए इसका 
सहारा आवश्यक है। तर्क का सम्बन्ध ज्ञान और बुद्धि से अधिक होता है ४ 
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इसलिए इसका प्रयोग ज्ञानी और पढित ही कर सकते हैं । शकर ने बौद्धो और 
जैनियो को पराजित करने मे तर्कशास्त्र का प्रयोग किया। स्वामी रामानुज 
नकशास्त्री नही ये, किन्तु शास्त्रार्थ उन्हें भी करने पड़े और किसी भी शास्त्रार्थ 
में तर्क का प्रयोग अश्वम्भावी हो जाता है। अत इस प्रकार के शास्त्रार्थ विद्वानों 
और ज्ञानियीं को तो आकर्षित कर सकते है, किन्तु सामान्य नागरिक प्राय: 
इस प्रकार के मस्तिष्क व्यायाम से अप्रभावित ही रह जाता है । इस वर्ग को 
आकर्षित करने के लिए सरल और सहज मार्ग ही भपेक्षित है । 

गोस्वासी तुलसीदास कृत 'रामचरित्र मानस! कालातन्तर भे जन मानस मे 
दस प्रकार धर-घर छा गया कि लोग उसी की भाषा में बात करने लगे और वह 
उनका आदर्श ग्रन्य बन गया । बाल्मिकी 'रामामण” और अन्य जिन ग्रन्थों के 
आधार पर 'रामचरित सानेस' की रचना हुई थो, प्राय वे सभी पीछे छूद 
गये और तुलसी का 'मानस” बहुचर्चित और लोकप्रिय ग्रस्थ बन गया । इसका 
कारण सरल ओर सीधा है | ग्रोस्वामी जी ने भक्ति की प्रधानता को स्वीकार 
'किया और इसे ही जीव की मुक्ति का साधन बताया। ज्ञान का अर्जन भनुष्य 
की बुद्धि शक्ति पर आधारित होता है। सबकी बुद्धि बराबर या उर्वरक नही 
होती । अत, ज्ञान और तक मे वे पीछे छूट जाते है। ज्ञानियो की बातो को 
वे कोरा पुस्तकीय ज्ञान मानकर उससे उदासीन हो जाते है । अत्त" गोस्वामी 
जी ने भक्ति को प्रधावता दी और जनता की बोल-चाल की भाषा मे 'रामचरित 
मानस” की रचना की । इसी का परिणाम यह हुआ कि वे सर्वाधिक लोकप्रिय 
दार्शनिक सन्त और कवि हुए और उनका मानस” सर्वाधिक चचित और मान्य 
ग्रन्थ है । 

वल्‍लभाचार्य जीव की मुक्ति का सहज मार्ग प्रतिपादित करना चाहते थे । 
इसीलिए उन्होंने अपने पृव आचार्यों के सार्ग का अनुसरण नहीं किया | वस्तुत. 
ऐसा नहीं माना जा सकता कि उन्होने पूर्वचर्ती आचार्यों के सभी सिद्धान्तों और 
मतो को नकारा अथवा उनकी आलोचना की । केवल इतना कहा जा सकता है 
कि उन्हीने मध्य साग को अपनाया और बुद्धि व्यायाम से लोगों को दूर रखकर 
उनकी संम्पूण मानसिक उलझने समाप्त कर दी । 


वह्लभाचार्य के काल में भारत मुस्लिम शासन के शिकजे मे आ चुका था । 
मुस्लिम संसक्ृति और शिक्षा प्रभावी ढग से कार्य कर रही थी और हिन्दू जनता 
अस्त थी । ऐसे सक्रान्ति काल से धर्म ही जनता का एकमात्र सभ्बल था। 
श्वामी बल्लभाचार्य ने जनता के मनोभावों को समझा और उन्होने भक्तिमार्ग 
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की और उसका ध्यान आकर्षित किया। श्रीकृष्ण को पारब्रह्म बताकर उनकी? 
आराधना को सर्वश्रेष्ठ मार्ग निरूपित किया । 


वन्‍्लभाचार्य के समय में बगाल मे महाप्रश्नु चैतन्य देव का भी आभिर्भाव 
हुआ था और इन दोनो महात्माओ का आपसी साक्षातकार प्रयाग मे त्रिवेणी 
तद पर हुआ । चैतन्य देव भी श्रीकृष्ण के उपासक थे। जो कार्य वल्लभाचार्य 
उत्तर और दक्षिण भारत में कर रहें थे, उसी की पूर्ति वे बगाल और उडीसा 
मे कर रहे ये । सयोग से सम्पूर्ण देश इन दोनो महात्माओ का कार्यक्षेत्र बन 
गया था था । इनके शुद्ध आचरण और भक्ति प्रधान उपदेशो के कारण भारी सख्या 
मे लोग इनसे प्रभावित होते गये और श्रीक्षणष्ण की जय-जय॒कार से सम्पूर्ण 
भारतीय गगन मण्डल गूज उठा । 


बह सयोग की ही बात थी कि शकराचार्य और कुमारिल भट्ट का मिलन भी 
इसी तरिवेणी के पावन तट हुआ था और इन्ही की प्रेरणा से शकराचार्य प्रकाण्ड 
कमंकाण्डी मज्दन मिश्र से मिले और दिग्विजय श्राप्त किया। लगभग आठ सौ 
वर्षों बाद वललभाचार्य और चेतन्य महाप्रश्नु का भी समम इसी पावन त्रिवेणी 
पर हुआ । दोनो के योगदान से श्रीक्षष्ण पूजा पद्धति देश के कोने-कोने मे 
प्रतिष्ठित हुई । 


शकर, रामानुज और वल्लभाचार्य के सिद्धान्तों और मतों का अध्ययन 
करते समय हमे उनके अपने-अपने काल को राजनैतिक, सामाजिक एवं सॉस्क्- 
तिक स्थितियों का भी ध्याव रखना आवश्यक है | यूदि ऐसा नहीं किया जाता, 
तो हम अपने निष्कर्षों मे गलत प्रमाणित हो सकते है । सन्‍्तो एवं धर्माचार्यों 
के आचरण जब पाखण्ड, आडम्बर तथा अनाचार से प्रभावित हो जाते हैं, उस 
समय विकद स्थिति पैदा हो जाती है । शकराचार्य के समय से बौडों, जैनियो- 
एवं कापालिकों का अनाचार अपनी सीमा पार कर रहा था और धर्म के नाम 
पर भमक प्रकार के पाखण्ड हो रहे थे। ऐसी स्थिति में धार्मिक जीर्णोड्धार के 
लिए शकराचार्य को विकट परिश्रम करना पडा । निश्चय ही उन्हे अपने कार्यों 
के सम्पादन और लक्ष्य प्राप्ति हेतु समयानुकूल ऐसे आचरण करने पडे, जिनकी 
इस समय हम कल्पना वे कर सकते हो । एक कापालिक धोखे से उनका शिष्य 
हो गया था और एक दिन अकेले भे उनका सिर उत्तार लेने का प्रयास किया | 
देवयोग से वे बच गये । ऐसे व्यक्तियों से स्वय मुक्ति पाने और समाज को मुक्ति: 
दिलाने का रास्ता वया हो सकता था ? इसका उचित उत्तर तो वही दे सकत#के 
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है, जिसे उन दिनो की घटनाओ का पूर्ण विवरण ज्ञात हो अथवा जिसे उन दिनों 
की पूर्ण स्थिति का ज्ञान हो । 

शकर के जीवन अध्ययन से हमे प्रतीत होता है कि उनका उद्देश्य अधार्मिक 
तत्वों का पूर्ण विनाश और धर्म की स्थापना था । अपने उद्देश्य की पूर्ति के 
लिए उन्हे शास्त्रार्थ, तर्क और संघर्ष का सहारा लेना पडा । उनके जिन सिद्धान्तों 
का रामानुज या वललभाचार्य ने आलोचना यथा खण्डन किया, इसका कोई 
महत्वपूर्ण औचित्व प्रतीत नहीं होता | शकर का अक्वेत सिद्धान्त दार्शनिक 
जगत में विशेष महत्व का विषय हे। ब्रह्म, माया, प्रकृति और सृध्टि इसके 
विशेष मुद्दे है। समस्त ससार में आज भारतीय दर्शन ने शकराचार्य के 
नाम से जितनी प्रसिद्धि पाई है, उतनी न किसी अन्य आचार्य के नाम से, न किसी 
ग्रन्थ के नाम पर सम्भव हो सका है । शकर सिद्धान्त इतना व्यापक हुं कि 
भारतीय और विदेशी सभी दाशंतिक विद्वानों को अपनी ओर आकर्षित किया 
है । शकराचार्य के जन्म से कुछ पूर्व बौद्धों ने दक्षिण भारत में अपना प्रश्॒त्व 
स्थापित कर लिया था और वैदिक सम्प्रदाय का विनाश करने के लिए हर प्रकार 
से तत्पर रहते थे । उनके अपने समय में भी सुनियोजित ढग से बौद्ध अपना 
षपड्यत्रकारी कार्यकम चलाते रहे । यो उनमे विभाजन हो गया था ओर वे प्राय: 


अपमयादित हो गये थे, फिर भी सनातन धर्म पर उतका कुठाराधात व्यापक रूप 
से होता था। 


शकराचार्य के गुरु गोविन्दाचार्य थे और परम गुरु गौडपाद थे। ग्ौडपाद 
ने माण्दुक्य उपनिषद पर एक महत्वपूर्ण कारिका-प्रन्थ लिखा है। यह प्रन्ध्‌ 
बोद्ध दर्शन से प्रभावित है और शकराचार्य इन्ही गौडपाद से प्रभावित थे । 
इसी आधार पर उन्हें प्रच्छन्न बौद्ध मान लिया गया । यह सर्वथा अनुचित था । 
क्योंकि वैदिक धर्म को बोछ्ो के कुठाराघात से रक्षा और उसे पुनर्जीवत करने 
के उद्देश्य से उन्होंने 'बरह्मसूत्र' की टीका लिखी और उसके द्वारा वेदिक धर्म 
के महत्व और गरिमा को स्थापित किया । ब्ह्मसूत्रों पर प्रानीन दीका 
शकराचार्य को ही है । 
, वास्तव में शकराचार्य का उद्देश्य अद्देत मत की स्थापना था। उनके पूर्व 
भी अद्वेत की चर्चा महाभारत आदि प्राचीन प्रन्थो में मिलती है। प्रत्यक्ष और 
अप्रत्यक्ष रूप से महाभारत में अद्वेत मत के समर्थन में बहुत बाते कह्दी गई है । 
शकर ने माया की तुलना साँप और रस्सी से की हैं। वस्तुत* आज के युग से 
इसे नहीं स्वीकारा जा सकता । शकर ने माया को ने स्तं ओर ने असत्‌ माना: 
है। यह सत्य है कि ब्रह्म के अतिरिक्त कोई भी वस्तु प्रत्यक्ष रूप से वेदान्त मत 
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मे सत्य नही है । बहा से सर्वथा विलक्षण होने पर भी माया अनिवर्चनीया है । 
वह अज्ञान से आच्छादित है। लेकिन शकराचार्य माया को तुच्छ मानकर उसका 
परित्याग नही करते । इसलिए शकर वेदाल्त को माया से छटकारा नही है। 
अतः ज्ञान और अज्ञाव का युद्ध स्थल शाकर वेदान्त मे हमेशा गैयार है । हाँ, 
इतना स्वीकार किया जा सकता है कि शकर सिद्धान्तो भे विभेदों का स्थल 
बहुत सूक्ष्म हो जाता है और ब्रह्म और माया का स्पष्टीकरण हृ्टिगोचर होने 
लगता है । 


ब्रह्म, जीव और माया अनादि है । माया कहाँ से आई और ब्रह्म इससे 
कैसे आच्छादित हुआ ? शकर वेदान्त इस प्रश्न की परिक्रमा करता हुआ, 
अज्ञान को चैतन्य के सम्मुख ले चलने के लिए प्रयत्वशील है। शकर अज्ञात 
रूपी अघेरे का विनाश ज्ञान रूपी दीपक से करना चाहते है। इन्हे अपने कार्य 
में कितनी सफलता मिली, इसके वास्तविक सूल्याकन के लिए हमे आठवी 
शताब्दी से लेकर अब तक की दर्शनधारा की उत्तरोत्तर वृद्धि पर विचार 
करना होगा । 


यह सर्वमान्‍्य है कि अन्य भारतीय मनीषी या दार्शनिको की अपेक्षा शकर 
मत और विशेषकर उनका अद्वेत मत विश्व भर में अधिक प्रसिद्ध है। ससार 
के दार्शनिकों द्वारा अब त मत की अपने-अपने रूप में व्याख्या की गई है और 
शोध प्रबन्ध लिखे जा चुके हैं। इन शोधो और व्याख्याओ के अनुसार श कर 
भाया को ब्रह्म की शक्ति मानते हैं। किन्तु माया ब्रह्म की नित्य स्वरूप नही, 
वरनू इच्छा-मात्र है, जिसको यदि वे चाहे तो परित्याग कर सकते है । इससे 
यह प्रतीत ह्वोता है कि माया ब्रह्म से भिन्न नहीं, बल्कि शक्ति रूप में वह 
ब्रह्म से उसी प्रकार अविछित्त है, जिस पर दाहकता अग्ति से और सकतलप 
भन से । 


स्वामी रामानुज शकराचार्य के बहुत बाद हुए। अत' उन्हे इनकी आलो- 
चना का अवसर मिल गया। ब्रह्मसूत्र पर शकर की ही तरह रामानुज ने भी 
भाष्य लिखा है, जिसे श्रीभाष्य के चाम से जाना जाता है। इस भाघ्य में 
उन्होंदे वेदाल्त के अनेक जदिल प्रश्तो की विवेचना को है। शकर के मायावाद 
पर भी उन्होंने इसके माध्यम से अनेक आक्षेप किये है। यद्यपि अश्वैतवाद की 
तरफ से इनके समाधान भी किये गये हैं तथापि शंकर और रामानूज के सिद्धान्तो 
को उचित रूप से समझते में इनसे सहायता मिलती है । 


युगबोध और दर्शन / १७ 


माया को अज्ञान स्वरूप मानकार कहां जाता है कि अज्ञान बह को 
आच्छादित करता है। इसके उत्तर में क्रह्य गया है कि ब्रह्म स्वयप्रकाश है। अत्त: 
उसके आच्छादित होने का प्रश्न नहीं उठता । 

अद्वेतवादी अज्ञान को भ्रम मानते हैं, जेसे रस्सी को सर्प रूप में देखना । 
कस प्रकार का सिथ्या विषय भ्रमवश पैदा होता है और वास्तविकता का ज्ञान 
होते ही अम का नाश हो जाता है । 

रामानुजी सम्प्रदाय के आचार्य ब्रह्म को निगुण नहीं, वरत्ु सग्रुण मानते 
हैं। उनकी मास्यता है कि बहा में राग-देंष गुण नहीं पाया जाता। ब्रह्म ही 
जगन की सृष्टि, पालन और प्रलय करते है। जगत के प्रलय के बाद भी ब्रह्म मे 
चित्‌ और अचित्‌ अर्थात्‌ जीव और प्रकृति बीजावस्था में निवास करते हैं। 
खुष्दि होती है, तब ब्रह्म जीवो और भीतिक विषयो में व्यक्त रहता है । 

शंकर का अह्ौत और रामानुज का विशिष्ठाहत भारतीय दर्शन के ग्रम्भीर 
और आधारभूत सिद्धान्त है। जन मानस तक इल्हे पहुँचाने तथा प्रतिष्ठित 
करने के उद्देश्य से आचार्यों ने भिन्न-भिन्न प्रकार से इन सिद्धास्तो की व्याख्या 
की है । चूंकि दर्शनशास्त्र स्वयं अपने आप में गम्भीर और कठित विषय है, 
इसलिए व्याख्याकारो ने अनेक प्रकार के आलम्ब और उपालम्ब का सहारा लेकर 
अपने-अपने सिद्धान्त को श्र ्ठ और मान्य प्रमाणित करने का प्रयत्न किया है । 

भारतीय दर्शन और शकर का अद्वत मत विश्व दर्शन और सस्क्ृति में 
अपना विशिष्ट स्थान रखते हैं। इसी अध्याय में कह्दा गया है कि शकर 
ईसद्धान्त पर केवल अपने ही देश में नही, वरतू ससार के अन्य देशो के विद्वानों 
द्वारा ग्रन्थ लिखे गये हैं तथा शोध प्रबन्ध तेयार किये गये है। निश्चम ही 


उल्हें धामिक आचार्य ही नही, वरत्त महान विचारक और दार्शनिक स्वीकार 
क्रिया गया है । 


वर्तमान युग वैज्ञानिक और भौतिकवादी है। प्राचीन धामिक मान्यतायें 
छिन्न-भिन्न होती जा रही हैं । शिक्षा के प्रचार-प्रसार के कारण भी लोगो के 
सोचने विचारने का दृष्टिकोण बदला हैं। लेकिन वेदिक भ्रन्थों एवं प्राचीन 
आचार्यो' द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों के माध्यम से भारतीय समाज प्रेरणा ग्रहण 
कर रहा है। शअंझ्ावत आंधी-तुफानो के बवन्‍्डर के अतेक बार और वह भी 
लम्बे समय तक प्रभावी रहने के बाद भी अपने देश की सस्कृति और धर्म का 
पूर्णत: बिनाश न होवा इनकी आस्तरिक शक्ति और गहराई का परिचायक है। 
अन्धविश्वास अथवा अज्ञानता की संज्ञा से विभूषित करके इनकी महानता को” 


कम वही किया जा सकता । 
फा०-०- २ 
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वैज्ञानिक आविष्कार अथवा उनकी उपलब्धियाँ जहाँ मानत्न समाज के लिए 
वरदान हैं, वही अभिशाप भी । विश्व के राजनीतिक मंच से एक ओर विज्ञान, 
और तकनीकी आविष्कार और शिक्षा को प्रोत्साहित करने के लिए अनेक 
प्रयत्न किये जा रहें है, वही अणु अस्त्रो पर प्रतिबन्ध और इनके प्रयोग न करने 
के आश्वासन की वार्ताये चल रही है। द्वितीय विश्वयुद्ध की समाप्ति सन्‌ १६४५ 
में जापान के हिरोशिमा और नागासाकी शहरों पर एटम बम गिराने के बाद 
हुई । बम गिराने के परिणाम स्वरूप लाखो व्यक्तियों की जानें गई, अरबों की 
सम्पत्ति का विवाश हुआ और बम मे प्रयोग किए गये विस्फोटक पदार्थों के 
कारण वर्षो' तक इन स्थानों का वायु मण्डल दूषित रहा, जिसके कारण तरह- 
तरह की बिमारियों का प्रकोप बना रहा। 

यदि विज्ञान की उपलब्धि का प्रयोग बम बनाने अथवा अपने विरोधियों के 
विनाश के लिए किया जायेगा, तो मानव और मानवता दोनो का विनाश हो 


जायेगा और उस स्थिति मे विज्ञान वरदान नहीं, अभिशाप प्रमाणित होकर 
रह जायेगा । 


विश्व के भ्रमुख राष्ट्रो ढ्वारा शक्ति सतुलन अपने-अपने पक्ष मे बनाये रखने की 
जो प्रक्रिया और दाव-पेच चलाये जा रहे है, इसलिए भविष्य अनिश्चित सा 
बना हुआ है । आज के ऐतिहासिक और राजनीतिक तथ्यो के अवलोकन से ऐसा 
प्रतीत होता है कि जैसे हम ज्वालामुखी पर खडे हो । 

आज के सन्दर्भ में प्रश्न केवल किसी एक राष्ट्र भारत, रूस अथवा अमेरिका 
का नही है । सम्पूर्ण मानवता खतरे की बिन्दु तक पहुँच चुकी है। कहने को” 
तो हम प्रगति पथ पर हैं, किन्तु नेतिक, बौद्धिक एवं आध्यात्मिक मुल्यो के 


साथ-साथ हमारा राष्ट्रीय चरित्र भी गिरावद की ओर है। किस प्रकार रक्षा 
ही, प्रश्न यह है । 


भारत की धरती परम्‌ पवित्र और सन्‍्तों की जन्मभूमि रही है। सामरिक 
साज सामानों से लैस ब्रिटिश सेना का हथियार ग्रहण किए बिना सामना करने 
पाले महात्मा गाधी इसी धरती पर अवृतरित हुए थे । घटना इसी शताब्दी की 
है, इसलिए विस्तार से जाने की आवश्यकता नही । 

आवश्यकता पुन, पीछे मुडकर वेदिक, रामायण तथा महाभारत काल की 
ओर देखने को है । सम्पूर्ण मानवता का रक्षा कवच इसमे हमे प्राप्त होगा। 
आधुनिकता वाह्य आडम्बर से तो हमे सुसज्जित तो कर सकती है, किन्तु, 
आध्यत्मिक हृष्ठि से हमे सुखी सही बना सकती । 

के 


वैराग्यमात्म बोधो भक्तिश्चेति त्रयं गदितस्‌ । 
मुवतेः: साधनमादौ तन्न विरागो वितृष्णता प्रोक्ता: ॥ 
--शंकराचार्य 


शंकराचाय 





जन्म -- संबत्‌ ७८८ 
अवसान -- संबतु ८5२० 


जन्म और काल 


'इस तरह से न जाने कितनी पीढियो से बच्चे हमारे धर आकर प्रसाद लेते 

रहे हैं । ऐसा लगता है कि शायद मेरे साथ ही अब यह परम्परा हमेशा के लिए 

बन्द हो जायेगी ।” यह कहते-कहते पण्डित शिवगुरु का गला भर आया । वे आगे 
कुछ न बोल सके । 


बन्द क्यो होगी ? जब हम दूसरो को भगवान का भ्रसाद बाठते हैं, तब 
हमे उनका प्रसाद क्यो नही मिलेगा ।” पण्डित शिवगुरु की धर्मपत्नी आर्याम्बिका 
ने पति को सान्त्वना देते हुए कहा । 


कुछ समय पश्चात इन्ही पति-पत्नी को भगवान शकराचार्य के पिता-माता 
होने का परम-पद प्राप्त हुआ था । 


केरल प्रदेश मे एक छोदी नदी है। उसका नाम है पूर्णा नदी। सौन्दर्य 
ओर हरी-भरी घादियो से सुसम्पन्न इस नदी के किनारे एक छोठा-सा गाँव 
है-- उसे कालडी कट्ठते हैं । इसी गाँव में पृण्डित शिवगुर नाम के एक कुलीन 
ब्राह्मण रहते थे। उनकी पत्नी का नाम आर्याम्विका था। वह धनी थे--.- 
धन-धान्य से, विद्या विनय से और शील-सयम से । घर से किसी वस्तु की कमी 
नही थी । निवास गुह सुन्दर बना था। उसमे एक पूजा श॒ह भी था। दोनो 
समय भगवान की आरती और पूजा होती थी। बडी लगन और श्रद्धा से 
पण्डित शिवगुरु और उनकी पत्नी भगवान की पूजा करते थे। गाव के लडके 
पूजा के बाद प्रसाद पाते थे। भगवान की पूजा के लिए उत्तम प्रकार की 
सामग्री मेंगाई जाती थी । बच्चे किस फल का प्रसाद पाकर प्रसन्न होगे, इस 
बात का भी ध्यान रखा जाता था। नित्य नये-नये ताजे फल और भिठाई से 
भगवान को सोग लगाया जाता था । 


पूजा के अवसर पर बच्चों की भीड अपने आप जम्मा हो जाती थी। माता 
आर्यॉम्बिका और पण्डित शिवगुरु दोनों को बच्चों से बडा प्रेम था और वे अपने 
घर आये सभी बच्चों के साथ बहुत स्नेह और ध्यारपूर्वक व्यवहार करते थे ॥ 


एक दिन पूजा के बाद बच्चों को प्रसाद देकर माता आर्याम्बिका अपने पति _ 
के सामने भोजन की थाल रख कर पंखा झलने लगी । लेकिन उस दिन पडित' 
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जी के चेहरे पर एक अजीब उदासी छाई थी और भोजन मे उन्हें कोई उत्साह 
नहीं था। पत्नी को पति की यह उदासी भयंकर प्रतीत हुई। अभी वे इस 
उदासी का कारण पूछने के लिए अपने सन्त मे विचार कर ही रहो थी कि 
पंडित जी ते कहा--र्या ! 

आर्याम्बिका बोली--'जी? । 

पंडित शिवगुरु ने कहा--जाने कितनी परीढियों से बच्चे हमारे धर 
आकर प्रसाद लेते रहे हैं। ऐसा लगता है कि शायद मेरे साथ ही अब यह 
परम्परा हमेशा के लिए बन्द हो जायेगी ।! 

पति को ढाढस देते हुए आर्याम्बिका बोली---बन्द क्यो होगी ? जब हम 
दूसरों को भगवान का प्रसाद बादते है, तब हमे उनका प्रसाद क्यों नहीं मिलेगा ।! 
अर्याम्बिका के स्वर मे अदल विश्वास था। 

पत्नी की बात से पढित शिवगुरु को कुछ सतोष मिला, किल्तु उनका मन 
अब भी दुखी था । वे सोच रहे थे कि उम्र एक-एक दिन करके बीतती जा रही 
है, बुढापा दौडता-भागता चला आ रहा है और अब तक सन्‍्तान का मुँह देखना 
नसीब न हुआ । रह-रह कर यह विचार उनका हृदय मन्धन कर रहा था। 
मन को ऐसी स्थिति मे आराधना और पूजा में उनका भन भी नहीं लगता था। 
एक दिन उन्होंने अपनी पत्नी से कहा-- आजकल मन में बडो अशातति है, 
अजीब प्रकार का सुनापन महसूस होता रहता है । किसी भी काम में मन नहीं 
लगता है। पूजा में भी नहीं । फिर ऐसी पूजा से क्या लाभ |! 

पत्नी ने पण्डित जी को प्तमझाया--'आप अपना मन छोटा ने करें । ईश्वर 
में विश्वास और आस्था रखें। हमने कसी किसी का कुछ बिगाडा नहीं है, 


कभी किसी का अनभल नही चाहा, फिर भगवाव हमारी मतोकामना क्‍यों ने 
पूरो करेंगे ?! 


आर्याम्बिका की बात सुनकर पढित जी कुछ नहीं बोले । उनके चेहरे की 
उदासी और गस्सीरता पूर्ववत्‌ बनी रही । इधर पडित जी का स्वास्थ्य भी पहले 
को तरह न रहा और दिन प्रतिदिन उनका आहार भी कम होता जाता था। 


उनकी यह दशा देखकर पत्नी को बहुत दुख हुआ और भविष्य की चिल्ता से 
उनका घैर्य जाता रहा । 


समय देखकर एक दिन आर्याम्बिका ने पडित जी से प्रस्ताव किया--'इस 
वर्ष शिव पेहूर के मन्दिर में विशेष पूजा का आयोजन है । मेरी इच्छा है कि 
हम लोग भी वहाँ चलें और कम-से-कम चालीस दिन वही रहकर भगवान 
शकर की आराधना और पूजा करें ।! 
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पत्नी की बात से शिवगुरु बहुत प्रसन्न हुए । उन्होने तत्काल अपनी सहमति 
दे दी। 

प्राचीन काल में जिस स्थान पर शिव पेरूर का प्रसिद्ध मन्दिर था, उसी 
स्थाव को अब तिरुच्चुर बोला जाता है। भगवान शकर की विशेष प्रजा में 
सम्मिलित होने और भजन करने के सकलप से पडित शिवगुरु और उनकी पत्नी 
वहाँ पहुंचकर तीर्थ स्थानों के सभी नियमों का पालन करते हुए अत्यत्त श्रद्धा- 
'पूर्वृक भगवान शकर की पूजा और भजन करने लगे। 


पडित शिवगुरु-दम्पति नियम से प्रत्येक दिन प्रातःकाल चार बजे ब्रह्मबेला 
में अपनी-अपनी शब्या त्याग देते थे | नित्यकर्म से निवृत्त द्वोकर स्नान करते 
ओर फिर पूजा और आराधना । दोपहर के लगभग केवल एक बार भोजन 
करते । शाम को भी पुजा ओर आरती का नियम चलता था । 


एक दिन आश्चयंपूर्ण घटना घदी। रात को पंडित शिवगुरु ने एक 
स्वप्न देखा । उन्हे लगा कि साक्षात्‌ सगवान शकर उनके सामने खडे हुए हैं 
ओर कह रहे हैं--'मै तुम्हारी पूजा से बहुत प्रसन्न है। तुम्हे तुम्हारा अभीष्द 
वर देना चाहता हैँ। उसके साथ एक शर्त है। एक ऐसा पुत्र दूँगा जो महान 
ज्ञानी और प्रकाड पडित होगा, कि उसकी उम्र कम होगी। अथवा कई ऐसे 
पुत्र दूँगा जो लम्बी-लम्बी उम्र वाले होगे, किन्तु सबके सब निरा मूर्ख होगे । 
तुम विचार कर जो चुनोगे, वही होगा ।' 


इतना कहकर भगवान शंकर लोप हो गये । उनके लोप होते ही पडित जी 
की नींद ठ्ूट गई । पास द्वी सोई अपनी पत्नी को जगाने के लिए ज्योही उन्होने 
हाथ बढाया कि वे स्वयू उठ बैठी। जब पडित जी ने अपने स्वप्न की बात 
बताई, तो उनके आशचय का ठिकाना न रहा। आर्याम्बिका ने बताया कि 
वही स्वप्त ओर ठीक उसी समय उन्होने भी देखा था । 


स्वप्न की बात लेकर पडित जी के मन मे अनेक प्रकार की बाते आने 
लगी । वे बोले---भगवात की यह केसी माया है । जो पुत्र विद्वान और ज्ञानी 
होगा, उसकी आयु कम होगी और जो मूर्ख होगे वे बहुत दिनों तक जीवित 
रहेंगे । यह कैसी विडम्बना है । हम इनमे बया चुनाव करें ।! 

आर्याम्बिका का मन समुद्र की तरह गहरा और हिंमालस की तरह ऊँचा 
था । उनके भन्‌ में किसी प्रकार की चिता नही व्यापरी । पति को इस प्रकार 
अधीर द्वोते देख वे बोली--आप इतना चिन्तित क्यों हो जाते हैं। हम लोग 
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चुनाव करने वाले होते कौन है ? हमे सब कुछ भगवान पर ही छोड़ देना 
चाहिए |! 

अपने को भगवान को सौपकर दोनो प्राणी की सारी चिन्ताये और मन की 
आकुलता जाती रही । दोनो अपने नियमित काम में लग गये । कालडी लौदने 
के एक दिन पूर्व पति-पत्नी ने शिवलिंग की विधिवत पूजा और आराधना की 
और आरती किया। उसी समय जैसे भगवान शकर ने उनसे कहा - एक 
गुणवात्‌ और विद्वान पुत्र पाओगे ।* 

पंडित शिवगुरु और उनकी पत्नी कालडी लौद आये। यहाँ लोठकर भी 

उन्होने पूजा तथा ब्रत के नियमों मे किसी प्रकार की कमी न द्वोने दी । 


अपने गाँव आकर पंडित शिवगुर भे एक परिवर्तन स्पष्ट हृष्टिगोचर द्वो 
रहा था । अब वे प्रसन्न दिखाई देते थे-- उनके चेहरे. पर उल्लास और सतोष 
की स्पष्ट झलक दिखाई देती थी। पूजा के बाद बच्चों को प्रसाद बाटदने में 
उनके उत्साह में अब वृद्धि हो गई थी । उनके धर को प्रत्येक वस्तु-- जीव और 
जड---दोनो में परिवर्तन आ चुका था। भगवान शकर अवतार ग्रहण करने 
वाले थे । इसलिए प्रकृति पहले से ही वहाँ अपनी सभी कलाओ के साथ स्वागत 
के लिए आ गयी थी । 


और वह दिन भी आ गया, जब भगवान शकर ने अवतार लिया । पडढित 
शिवगुरु का जीवन सफल हो गया । माता आर्याम्बिका की कोख पवित्र हो गई + 
भगवान शकर ने पति-पत्नी को परमपद प्रदान किया । मलयालम को मनोरम 
धरती लहलहा उठी । पारलौकिक रूप से भगवान शकर ने अवतार लिया था । 
लौकिक रूप से पडित शिवगुरु को पृुत्र-रत्न जन्मा था। सबत्‌ ७५५ मे माता 
आरयाम्बिका ने बच्चे को जन्म दिया। बच्चे की अनुपम सुन्दरता और सौन्दर्य 
को देखकर ऐसा लगता था जैसे ब्रह्मा ने इस बच्चे की सृष्ठि मे अपनी सम्पूर्ण 
कला शक्ति का उपयोग कर दिया हो । 

बच्चे की अद्भुत आनन्दमयी सौन्दर्य सुषमा की चर्चा दिनों-दिन बढ़ने 
लगी । पंडित शिवगरु के आँगन में अब केवल प्रसाद पाने के लिए गाँव के बच्चे 
ही नही, वरन्ू नवजात शिशु रूप मे स्वय भगवान शकर के बाल हप की शोभा 
से अपने नेत्रो को आनन्दित करने के लिए साधु-महात्माओो और नर-नारियों 
की भीड़ जमा रहने लगी । 


शिक्षा ओर संन्यास 


पड़ित शिवगुरु को पुत्र के जन्म से अपार हर्ष हुआ। मन की उद्विखता 
समाप्त हो गई । लेकिन स्वप्त की बात से एकदम निश्चिन्त वे कभी न हो पाए । 
बालक के अल्पायु की बात थाद आते ही वे बहुत कातर हो जाते थे । मन 
भीतर से कराह उठता था। किसी से कुछ कहते न थे---अशुभ बात मह पर 
लाते केसे ? लेकिन एक डर--एक शका कभी-कभी उनके मन को अत्यस्त 
दुखित कर देती थी । 

जीवन क्रम नियमित चलता था। पूजानपाठ का अधिकाश काम पडित 
शिवभुरु और बालक के लालन-पालन का काम माता आर्याम्बिका करती थी | 
बालक को देखने मात्र से पंडित जी की शंका निमुल हो जाती थी। वे अपने 
को घिवकारने लगते थे । बालक के अल्पायु की बात उनके मन मे आई कैसे, 
यह सोचकर वे अपने पर खिझला उठते थे । 

समय पर शास्त्र-सम्भत अनुसार बालक के नामकरण की विधिवत व्यवस्था 
की गई । ज्योतिषी और आचार्य बुलाये गये । ज्योतिष की गणना से उनका 
नाम शकर पडा । भगवान शकर की कृपा और वरदाव से बालक का जल्म 
हुआ था, इसलिए भी शकर नाम विशेष प्यारा और रुचिकर लगा | 

एक वर्ष का होते-होते बालक अपनी उम्र से बडा दिखने लगा। बालक शंकर 
से पिता को प्यर और अपार ममता थी । पूजा करते-करते कभी-कभी शिवलिंग 
मे उन्हे बालक की प्रतिमा और उसे खिलाते समय कभी-कभी जब वे तन्मय हो 
जाते, तो उसमे आसीन भगवान शकर का दर्शन हो जाता था। वे विचित्र 
अचस्भे मे पड जाते थे । उन्हें बड़ा सुख मिलता था। 

लेकिन पण्डित शिवगुरु बहुत दिनो तक वह आनन्द न ले सके | बालक 
जब अभी तीन वर्ष का ही हुआ था, तभी उनका स्वर्गवास हो गया। वे सदाः 
इस शंका से भयभीत होते रहे कि कहीं अल्वायु वाली बात सत्य न हो और. 
बालक कहाँ सचमुच ही असमय मे न चल बसे । इस दु ख को सहन करने की 
शक्ति उनमे नहीं थी | इसलिए उन्होने पहले ही अपना प्राण छोड दिया। 

परिवार में अब केवल बालक शंकर और उसकी मां आर्याम्बिका थी। माँ 
ने बालक की शिक्षा-दीक्षा का उचित प्रबन्ध किया । शकर में अद्भुत भेधा और 
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प्रतिभा थी । एक बार पढ या सुन लेने से ही पाठ उन्हें कठस्थ हो जाता था । 
पिता की सृत्यु के बाद शकर को विद्याध्ययन के लिए गरुरुकुल में भेजा गया । 
गुरुकुल में प्रवेश लेने के पूर्व पाँच वर्ष की आयु में उनका उपनयन सस्कार 
किया गया । पति के स्वर्गवासी हो जाने और पुत्र के गुरुकुल मे दाखिल ही 
जाने से माता आर्याम्बिका घर मे अकेली हो गईं थी । लेकित बच्चे की पढाई- 
लिखाई की उन्हे विशेष चिन्ता थी। शकर के पिता की मृत्यु से उनकी जिस्मे- 
दारी और भी बढ गई थी । इसलिए उन्होने अपने अकेलेपन की कोई चिरछूा 
नहीं की । हालाँकि पति के स्वरगंवासी होने के थोड़े ही रुमय बाद बच्चे के 
भुरुकुल जाने पर उनको बडा दुख हुआ । 

शकर में अलौकिक प्रतिभा थी । जब वे केवल तीन वर्ष के थे, तभी अपनी 
मातृभाषा मलयालम भलीभाँति सीख लिया था। गुरुकुल भे आकर उन्होने वेद 
ओर शास्रो का विधिवत्‌ अध्ययन किया । उनकी प्रतिभा, सौजन्यता और 
विशुद्ध चरिन्न से उनके गुरु उनसे बहुत प्रभावित रहते थे । 

गुरुकुल में रहते समय एक दिन शकर भिक्षा मॉगने गये । बे एक घर के 
सामने खडे होकर भिक्षा माँगने लगे । बालक शंकर की बोली सुनकर एक रत्री 
उस घर से निकली । बालक का अद्भुत रूप-लावण्य देखकर वह मुग्ध हो गई । 
शकर का दिव्य शरीर और उस पर ब्रह्मचारी का रूप, मानो 'सोने में सुगन्ध' 
की कहानी चरितार्थ कर रहा हो । वह स्ली कभी बालक को देखती और कभी 
अपने घर की ओर । वह एक निर्धन ब्राह्मणी थी । भिक्षा देने के लिए उसके 
पास कुछ भी नहीं था। लेकिन उस बालक से वह कहे कैसे कि उस घर में 
भिक्षा देते लायक कोई वस्तु नही है । स्त्री का माँ-हृदय विज्लुंल और कातर हो 
उठा। वह फिर अपने घर मे गई और उसे एक आँवला मिल गया। उसमे 
उस आँवले को बालक शकर की क्षोली भे डाल दिया और संकोच तथा अपनी 
असमर्थता की लाज से जल्दी से घर मे भागती चली गयी । 

बालक शकर से अब कुछ छिपा नही रहा । उस गरीब ब्राह्मणी की दशा 
का उन्हें ज्ञान हो गया । वह उसकी दशा से द्रवित हो गए। वही खड़े-खड़े 
उन्होंने भगवती लक्ष्मी की स्तुति की । भगवती प्रसन्न हो गई। ब्राह्मणी का 
धर सोने के आँवलो से भर गया । उसकी दु.ख दरिद्वता दूर हो गई । 

गुरुकुल भे दो वर्ष की पढाई समाप्त करके बालक घाकर घर लौट आये । 
उन्हे वेद और शास्रों का पूर्ण ज्ञान हो चुका था। वे अपने घर पर ही कुछ 


विद्याथियों को पढाने लगें। थोड़े ही समय भे उन्तकी विंद्गता और पाण्डित्य का 
यश केरल के कोने-कोने में पहुँच गया । 


शकराचार्य / २७ 


केरल के राजा ने भी शकर की यश गाथा सुनी । उन्होने कई हजार स्वर्ण 
मुद्राएं और मूल्यवान सामानों के साथ अपने मन्‍्त्रो को शकर के पास उच्हें 
बुलाने के लिए भेजा । शकर ने राजमहल जाने का निमन्‍्त्रण स्वीकार नहीं 
किया और मुद्राये और सामान क्षमा मागते हुए मन्‍्त्री द्वारा ही लौटा दिया । 

केरल के राजा गुणप्राही थे । वे शकर पर नाराज नही हुए । वे समझ 
गये कि इस छोटी अवस्था में सम्पूर्ण वेद और शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त कर लेने 
वाला कोई साधारण व्यक्ति नही हो सकता है। अत. वे स्वय शकर से मिलने 
और उनका दर्शन करने आये । राजा भी विद्वानु पुरुष थे । उन्होने कई नादक 


और कविताएँ लिखी थी । उन्होने अपनी रचनाये शकर को सुनाई । आवश्यकता- 
नुसार शकर ने उनमे सशोधन के सुझाव दिये । 


माता आर्थाम्बिका का जीवन सार्थक हो गया था । पुत्र की कहानी केरल 
प्रदेश के गाँव-गाँव में गाई जाती थी । माता का हृदय यह सुनकर अत्यन्त प्रसन्न 
हो जाता था। स्तान, पूजा-पाठ उनका मुख्य काम था । वे अपने काम मे लगी 
रहती थी और अपने पुत्र के लिए भगवान से लाख-लाख प्रार्थना करती रहती 
थी । उनके जीवन में एक प्रकार का परम सतोष आ गया था। लेकिन काल 
के सामने तो किसी की भी नही चलती | धनी हो या निर्धन, काल समान रूप 
से सबके ऊपर अपना प्रभाव दिखाता है । 

माता आर्याश्विका का मन तो प्रसन्न था, लेकिन शरीर दुर्बल होता जाता 
था । बुढ़ापा अपना प्रभाव दिखाने लगा था। एक दिन माता नदी में स्नान 
करते गई । नदी घर से कुछ दूर पर थी । स्वाव करके लौदते समय वे थककर 
रास्ते मे गिर पडी और बेहोश हो गई । जब समय पर मा स्नान करके नही 
लौदी, तो शकर को चिन्ता होने लगी । वे मां की खोज भे निकल पडे । रास्ते 
में माता को बेहोश पडा देख शकर का हृदय बहुत दु.खी हो गया। वे जानते 
थे कि माता नदी का स्तान नही छोड़ेंगी और बुढापा का जीर्ण-शीर्ण शरीर 
इतनी दूर चलने का कष्द नही सहन करेगा । 

मातृमक्त पुत्र शकर भा को उठाकर घर लाये । बड़ी सेवा की। उस रात 
शकर को नींद नहीं आईं। वे अपने कुल, देवता भगवान श्रीकृष्ण से प्रार्थना 
करते रहे । प्रातःकाल यह देखकर कि पूर्णा नदी का किनारा अब कालडी ग्राम 
के बिल्कुल पास आ गया है, सब लोग आश्चर्य में पड गये । मा को पूर्णा नदी 
में स्ताव करने दूर न जाता पड़े, इसलिए शंकर ते भगवान श्रीक्षष्ण से प्रार्थना 


किया था और भगवान की कपा से पूर्णा नदी शकर के घर के पास से 
“बहने लगी। 
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पुत्र की उम्र एक-एक दिन करके ज्यो-ज्यो बढ रही थी, उसी प्रकार मा 
के हृदय मे पुत्र-वधू लाने की लालसा भी बढती जाती थी। पुत्रवत्सला जननी 
ने शकर की कुण्डली जब-जब बडे-बडे ज्योतिषियों और पढडितो को दिंखलाया, 
तब-तब ज्योतिधियों ने कहा कि शकर अल्पायु होगे और आठवे तथा सोलहदवे 
वर्ष में मृत्यु का योग है । इससे भाता का कोमल हृदय आशका से विह्न॒ल हो 
उठता था। इधर शकर आउऊ वर्ष के हो रहे थे । अल्पायु की बात सुनकर उनके 
मन की वैराग्य भाववा जोर पकड गईं । उन्होने उसी समय सनन्‍्यास लेने का 
सकहप कर लिया । 

हम जन्म से ही सुनते आ रहे है कि ईश्वर की इच्छा बिना एक तिनका 
भी नही हिलता । ईश्वर जो काम कराना चाहते है, उसके लिए सभी व्यवस्था 
भी कर देते है। शकर माता आर्याम्बिका के एकलौते पुत्र थे और वह भी 
मातृभक्त पुत्र । माता की आज्ञा को वेद वाव्य समझकर पालन करते थे । ऐसी 
स्थिति मे यह सहज ही मे अन्दाज लगाया जा सकता है कि इच्छा और हृढ 
सकलप के बाद भी माता की आज्ञा प्राप्त किए बिना शकर सन्यास ग्रहण नहीं 
कर सकते थे और साधारण स्थिति में माता की आज्ञा उन्हें मिल भी नहीं 
सकती थी । क्या इसके पूर्व आपने कभी सुना है कि लाख-लाख मनौतियों और 
भगवत्‌ आराधना के बाद तो एक पुत्र हुआ और उसको अपनी ही जननी ने, 
और उस जननी ने, जिसके कोई दूसरा सहारा भी नहीं था, पुत्र को सन्यास 
ग्रहण करने की आज्ञा दी हो ? यह अभूतपूर्व घटना है । 

शकर ने माता की आज्ञा से संन्यास ग्रहण किया। यही पर लगता है 
हे हा जिस कार्य को कराना चाहते है, उसके लिए सभी उपकरण भी जुठा 

तेहै। 

एक दिन जब साता आर्याम्बिका पूर्णा नदी में स्‍्तान करने गई, तो शकर 
भी उस दिन उनके साथ हो लिए । माता तो स्तान करके किनारे पर आ गई 
और बैठ कर भगवत्‌ नाम का जाप करने लगी। तभी अचानक अत्यन्त कातर 
स्वर से शंकर चिललाने लगे--'मा सुझे बचाओ ।” बेचारी बूढी माँ अत्यन्त 
व्याकुल होकर इधर-उधर दौडने भागने लगी । लोगो को पुकारने लगी। फिर 
अत्यन्त घबड़ाहद और दीनतापूर्ण स्वर में शंकर चिल्लाए 'माँ जह्दी करों, 
अन्यथा यह मगर मुझे अब शीघ्र ही निगल जायेगा ।! 

आप अनुमान लगाइये, उस दूखिया माँ को मर्मान्तक पीड़ा का, जिसको 
एकमात्र संतान को मग़र निगलता जा रहा हो और बुढापे से जर्जर उसका' 
शरीर पुत्र की सहायता न कर पा रहा हो। अन्त में कोई दूसरा उपाय ने 
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देखकर आर्याम्बिका स्वयं मगर से पूत्र की रक्षा के लिए जब नदी मे उतरने 
लगी, तो शकर वही से चिललाये माँ, यह तुम क्या कर रही हो ? यह मगर 
तुम्हें भी पकड लेगा ।! 

आर्याम्बिका रोते-रोते आगे बढती हुईं बोली, 'शकर यह मगर मुझे पकड 
ले, लेकिन तुम्हें छोड दे ।! 

शकर जोर लगाकर बोले 'माँ, ऐसा व करो। यह मगर हमे भी त 
छोडेगा और तुम्हे भी पकड़ लेगा ।? 

माता का हृदय बिलख पडा । वे बोली तो ठीक है शंकर, मैं तुम्हे अकेले 
नही जाने दूँगी । मैं भी तुम्हारे साथ दह्वी चलुगी ।” माता रोती बिलखती भागे 
पानी में बढती जा रही थी । 

मात को अपनी आर नदी के जल मे अबाध गति से बढ़ते देख शकर 
बोले -- 'माँ, एक उपाय है । यदि तुम इसे मान लो, तो यह मगर मुझे छोड 
देगा और मैं बच जाऊंगा ।' 

माता आर्याम्बिका वही रुक गई और अत्यन्त दीनतापुर्ण स्वर में बोली-- 
तो बोलो शकर, जल्दी बोल में क्या करू ?! 

शकर बोले--- माँ, यद्दि तुम मुझे सन्‍्यासी होने की आज्ञा दे दो, तो यह 
मगर मुझे छोड देगा ।! 

इस बात के परिणाम का विचार किये बिना माँ एकदम बोल पडी---शकर 
तुम किसी वेश मे रहो, जीओ मेरे लाल ! मैं तो केवल इतना ही चाहती हैं।! 

और, मगर ने शकर को छोड दिया । वे नदी के बाहर निकल आये । 

इस घटना के थोडे दिनो बाद माँ से शकर ने सनन्‍्यास॒ लेने की आज्ञा 
भाँगी। माँ एकदम बच्चे जैसे रो पड़ी। लेकिन उन्हें आज्ञा देनी दी थी। 
क्योकि इसी से तो शकर का प्राण बचा था । 

लेकिन शकर केवल सनन्‍्यासी जीवन ही तो नहीं अपनाना चाहते थे। वे 
घर-बार सब कुछ छोड चल देना चाहते थे--उस गुरु की तलाश में, जो सन्यात्त 
'की दीक्षा दे सके उन्हें । 

माँ के बहुत रोने विलखने पर शकर ने भ्रतिज्ञा की-- माँ, तुम्हें भी 
किसी प्रकार का कष्ट नहीं होगा । अन्त समय मे मैं तुम्हारे पास रहुँगा और 
तुम्हारा विधिचत्‌ श्राद्ध अपने हाथ से करू गा ।' 

माता को आश्वासन और सानन्‍्त्वना देकर शंकर नग्रे जीवन में दीक्षित 
द्वीनि के लिए निकल पडे । 


संन्यासी शंकर 

माता से आज्ञा प्राप्त कर संन्यास लेने के लिए शकर जब घर से चले, उस 
समय उनकी उम्र केवल आठ वर्ष की थी। इस उम्र के बच्चों भे कई हृष्टियो' 
से दूधमुहो जैसी नादानी और अल्हडपन होता है । लेकिव शकर मे तो अदभुत 
प्रतिभा थी, उनमें अदम्प उत्साह था । उनके जीवन में नादानी और अल्हृडपन 
का कोई स्थान कभी भी नहीं था। उनके दर्शनमानत्र से ऐसा आभास हो जाता' 
था कि जैसे वे साक्षात्‌ देवलोक के बालक हो । 


घर से निकलकर उन्होने उत्तर भारत की ओर प्रस्थान किया । गुरुकुल मे 
शिक्षा प्राप्त करते समय उन्होंने सुना था कि योगसूत्र के महाभाष्यकार पातश्जलि 
इस भूतल पर गोविन्द भगवत्पाद के नाम से अवतीर्ण हुए है और, नर्मदा' 
के किनारे. किसी अज्ञात गुफा में समाधिस्थ हैं । इच्ही गोविन्द भगवत्पाद को 
शक्रर अपना गुरु बना कर उनसे वेदान्त की शिक्षा ग्रहण करना चाहते थे । 


कई दिनो तक लगातार चलते-चलते शकर थककर एक वृक्ष के नीचे 
विश्राम लेने लगे। उस समय सूर्य के प्रचण्ड बेग के कारण धूप तेजी पर थी । 
घृप की गर्मी से व्याकुल होकर उसी वृक्ष के पास एक तालाब के किनारे जीव- 
जन्तु आ गये थे। वही पर कुछ भेढक के बच्चे भी थे। वे गर्मी से व्याकुल 
होकर तालाब मे प्रवेश कर जाते और थोडी शीतलता प्राप्त कर लेने के बाद 
फिर बाहर आ जाते थे । उसी समय एक काला नाग कही से आया और मेढक 
के बच्चे को धूप की कडी तपन से बचाने के लिए उनके ऊपर अपता फ्ण 
फैलाकर उनकी रक्षा करने लगा । इस दृश्य का शकर के मन पर बहुत अच्छा: 
और अभिद प्रभ्नाव पड़ा। उनके हृदय में इस स्थान की पविन्नता की बात 
जम गई । 


उसी तालाब के सामने एक पहाडी दीला था और उस पर चढ़ने की 
सीढियाँ भी बनी हुई थी । शकर उन्ही सीढियों से ऊपर चढ गये। वहाँ उन्होंने 
ऊपर जाकर एक निर्जन कुदी मे बैठे एक तपरुवी को देखा । उन्हीं तपस्वी 
महात्मा ने शकर को बतलाया कि यह शयंगी ऋषि का पावन आश्रम है। यहाँ. 
प्दा शान्ति विराजती और जीव-जन्तु अपना स्वाभाविक वैरभाव भूलकर शान्ति. 
से सुखपूर्वक रहते हैं । 
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तपस्बी की बात और जो हृश्य नीचे तालाब के किनारे उन्होंने देखा 
था, इन दोनो का शकर के मन पर गहरा प्रभाव पडा। उन्होने सकलल्‍प' किया 
कि 'मैं अपना पहला मठ इसी शान्‍्त और पावन तीर्थ में बनाऊंगा ।” कुछ वर्षों 
के बाद शकर ने इसी स्थान पर एक मठ बनाया | वह आज श्ूगेरी भठ के 
नाम से प्रसिद्ध है । 


उस स्थान पर विश्राम के बाद शकर की यात्रा फिर आरथ्भ हुई । नदियों 
और पर्व॑तो को पार करते हुए वे नर्मदा के किनारे पहुँचे । ईश्वर की कृपा 
से वे उस स्थाच तक पहुँच गये, जहाँ भगवत्याद गोविन्दाचार्य एक गुफा मे 
अखण्ड समाधि लगाये अपनी साधना मे रत थे | समाधि भग होने पर शकर 
ने उन्हें प्रणाम किया ओर अपने आने का उद्देश्य बताया । 


शंकर की प्रतिभा और उनकी सौजन्यता का गोविन्दाचार्य पर गहरा प्रभाव 
पडा । इतनी छोदी उम्र के बालक में इतना प्रकाण्ड पाडित्य देखकर गोविल्दा- 
चार्य गदगद हो गये । उन्होने शकर को अपने आश्रम में रहने और शिक्षा 
प्राप्त करते की अनुमति दे दी । शकर तीन वर्षो तक यहाँ रहे । उपनिषद और 
ब्रह्मसूत्रो का विशेष अध्ययन उन्होने यहाँ किया । गोविन्दाचार्य ते शकर को 
अद्वेत वेदान्त के सिद्धान्त को बडी सुगमता से बतलाया । सन्यास की भी दीक्षा: 
शकर को गोविन्दाचार्य ने दी । 


वेद, शास्त्र, उपनिषद, ब्रह्मसूत्र, अकह्नतः सिद्धान्त आदि का पूर्ण ज्ञान प्राप्त 
कर और सन्यास की दीक्षा लेकर शकर अब आचार्य शकर हो गये। इन्ही को 
ससार विश्वविख्यात जगदुगुरु आदि शकराचार्य के नाम से जानता है । 

गोविन्दाचार्य के आश्रम मे शकर के रहते हुए नर्मदा मे एक बार जोर की 
बाढ़ आई । लगातार कई दिनो तक पानी बढता ही गया। गृरु जी गृफा से 
समाधि लगाये साधना मे लीन थे । उनकी शिष्य मण्डली मे घोर चिन्ता व्याप्त, 
थी--“यदि नर्मदा का जल इसी प्रकार प्रढता गया और गुफा में प्रवेश कर गया, 
तो गृरु जी की रक्षा न ही सकेगी'--शिष्य गण चिल्तातुर और भयविह्नल् होः 
रहे थे । 

शंकर ने अपने सहपाठियों की व्यग्रत। देखकर उन्हें आश्वासन देते हुए एक 
घड़े को अभिमन्त्रित करके ग्रफा के द्वार पर रख दिया । नर्मदा का जल 
बढ़ता गया । गुफा के द्वार पर जितना जल आया, सब का सब घडे के भीतर 
प्रवेश करता गया। किन्तु गुफा के अन्दर उसका प्रवेश न हो सका गुरु जीः 
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की रक्षा हो गई । लोगो को बडा अचरज हुआ । शकर के इस चमत्कारिक 
कार्य को देखकर लोगो की उनमे अपार श्रद्धा हो गई । 

भगवतपाद गोविन्दाचार्य जी जब समाधि से उठे ओर उन्हें सबिस्तार सब 
'घदना बताई गई, तो उन्हें अपार हर्ष हुआ । उन्होंने बतलाया कि एक बार 
न्यास जी ने उन्हे बताया था कि जो व्यक्ति एक घडे के भीतर नदी के विशाल 
जलराशि को भर देगा, वही उनके ब्रह्मसूत्रो की यथावत्‌ व्याख्या करने मे समर्थ 
हो सकेगा । 

शकराचार्य को सम्बोधित करते हुए उन्होंने कहा-- वत्स ! यह घदना 
तुम्द्वारे बारे मे चरितार्थ हो रही हे । काशी जाकर तुम विश्वनाथ जी के दर्शन 
करो और महासुनि व्यास जी की इच्छा की पूति के लिए उद्योग करो ।' यह 
कहकर गोविन्दाचार्य ने प्रसन्नतापूर्वक शकराचार्य को विदा किया । 

काशी आकर शकराचार्य ने मणिकणिका घाद के समीप एक स्थान पर 
निवास करना प्रारम्भ कर दिया। नित्य नियमपूर्वक गगा स्नान करके वे 
विश्वगाथ जी और अन्नपूर्णा जी का दर्शन करके पठन-पाठव का काम करते थे । 
उनकी अद्भ्युत विद्तता की बात थोडे ही दिनो मे काशी और दूर-दूर के स्थानों 
में फेल गई । काशी का विद्वत्‌ पण्डित समाज उनके प्रकाण्ड पाण्डित्य और 
विशुद्ध चरित्र से बहुत प्रभावित हुआ । परिणामस्वरूप काशी के अच्छे अच्छे 
विद्यार्थी उनके शिष्य हो गये । 

एक दिन शकराचार्य अपने शिष्यो सहित गगा स्तान के लिए जा रहे थे। 
रास्ते मे चार कुत्त को लिए हुए एक चाण्डाल सामने खडा था। जब इन 
गुरु-शिष्यो को देखकर भी रास्ते से वह न हुटा तो शकराचायें ने उससे रास्ते 
से हटकर अलग खडे होने को कहा । लेकिन उसने कोई ध्याव नहीं दिया। 
जब उन्होने कई बार रास्ते से उसे हद जाने को कहा, तो चाण्डाल ने कहां--- 
“आप सन्यासी है और मैं शवपच । इसीलिए न आप मुझसे रास्ते को छोड-कर 
दूर खडा होने को कहते हैं के कही आपका शरीर मुझसे छू न जाय ? 
आप विद्यार्थियों को अद्वेत-तत्व की शिक्षा देते हैं। अद्वेत सिद्धान्त के अनुसार 
इस जगत का कोना-कोना ब्रह्म से व्याप्त है । वही ब्रह्म आप मे भी है और सुझ 
में भी | फिर इतने बडे आचार्य होकर इतनी हीव भावना आपके मन मे आई 
कैसे ?? 

उस चाण्डाल की बात सुनकर शकराचार्य के आश्चर्य का ठिकाना ने रहा। 
उन्होने विचार किया और सोचा कि यह व्यक्ति ठीक ही तो कहता है। ब्रह्म 
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तो एक है और वही ब्रह्म जन-जन में व्याप्त है। उसी ब्रह्म की माया कीडे-मक'डे 
जैसे छोटे-छोटे जीवो मे भी व्याप्त है । यह चाग्डाल रूपी कोई विशेष पुरुष है ॥ 
लेकिन यदि यह चाण्डाल भी है तो भी मेरा गुरु है । 

शकराचार्य के मन भें ज्योंदी यह विचार आया, भगवान विश्वताथ चाण्डाल 
का रूप त्यागकर अपने दिव्य रूप में प्रकट ही गये । उन्होंने कहा “मैं तुम से 
प्रसन्न हैं। मेरी ४च्छा है कि तुम्हारे द्वारा वैदिक धर्म का प्रचार और उसकी 
मुहद़ स्थापना इस जग्रत में कह । तुम व्यास जी के बद्ासूत्रों का भाष्य तैयार 
करी । तुम्हारे इस शरीर से जो कार्य होगा, उसे मेरा ही कार्य समझो ।”! 

इतना कहकर सगवात विश्वताथ अस्तर्ष्यान हो गये। इस धदना से 
शद्धूराचार्य के शिष्यों को बडा विस्मय हुआ। कुछ ही क्षण पहले उसके सामने 
जो चाण्डाल जपने कुत्तों के साथ था, वहू पलक मारते ही लोप हो गया | वहाँ 
अब न तो वे कुत्ते थे और न उनका स्वामी वह एवपच । 


शिष्यो सहित शद्भूरांचार्य ने गंगा स्वान करके विश्वनाथ जी का दर्शन किया 
ओर नित्य की भाँति वे उन्हे पढ़ाने में व्यस्त हो गये। लेकिन उसी समय से 
उनके सन भे ब्रह्मसूत्रों का भाष्य लिखते की इच्छा बलवती होती गई । 
बदरिकाश्रम के पास ही “व्यासगरुह्म'” है । वही रहकर व्यास जी ने ब्रह्मसूत्रों की 
रचना की थी । शद्धूराचार्य ने उसी पवित्र पावन वायुमण्डल में जाकर भाष्य 
लिखते का मिश्वय किया । 


शद्धूराचार्य के प्रधान शिष्य सब॒त्दत ये । वे कोल प्रदेश के निवासी थे । 
(विद्याप्ययून के लिए काशी मे रहते थे । शंदुराचार्य के काशी आने और उनकी 
ख्याति बढते हुए देखकर वे उनकी तरफ आक्ृष्ट हुए। सम्पर्क मे आने पर 
उनकी महान प्रतिभा का उन पर बहुत प्रभाव पडा और उनके वे शिष्य हो 
गये । शद्धूराचार्य जब काशी से बदरिकाश्रम जाने लगे तो सनन्‍्दन और उनके 
अन्‍्य सहपाठी भी उनके साथ हो लिये | कुछ युवक और बुद्ध सन्यास्ती भी इन 
लोगो के साथ चल दिये । बडी मनोहारिणी छदा बन गईं थी। बालक सन्यासी 
शद्भूराचार्य के नेतृत्व मे उत्तके शिष्यों सहित कुछ दूसरे संत्यासियो को इस 
भण्डली के दर्शन हेतु रास्ते में लोगों की भीड़ जमा हो जाती थी । लोग इनका 
दर्शन कर अपने जीवन को सफल बनाते थे । 

जिस समय की यह बात है, उस समय यात्रा के साधन का सर्वया अभाव 
था | आजकल की तरह कोई सुविधा नहीं थी | नदी मार्ग से नावें अवश्य चलती 
थों, लेकित उनका गल्तव्य भोड़ी-थोड़ी दुर का ही होता था। वावों का मुख्य 

फ्रा ०-३ 
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कार्य लोगो को नदी के एक किनारे से दूसरे किनारे तक पहुँचाता था। ऐसी 
स्थिति मे कोई दूर की यात्रा नहीं करता था। साधारण व्यक्ति तो यात्रा का 
नाम भी नहीं ले सकता था। विशेष रुचि, अदस्य उत्साह और प्रतिभा के 
धनी व्यक्ति ही दूर की यात्रा का विचार कर सकते थे । 


शड्भूराचार्य के साथ यात्रा करने वाले सभी लोगो में बहुत उत्साह था। 
तीर्थ दर्शन की इच्छा थ। । वे मन में अपना उद्देश्य निश्चित कर चुके थे । 
इसलिए उन्हे पग-पग पर आनन्द का अनुभव होता था । कुछ समय को यात्रा 
के बाद ये लोग हरिद्वार पहुँचे । वहाँ कुछ दिनों तक निवास करने के बाद 
ऋषिकेश गये । ऋषिकेश मे बहुत समय पूर्व ऋषियों ने भगवान विष्णु की मूर्ति 
स्थापित की थी। उसी की पूजा अर्चना यहाँ होती थी । शद्भूराचार्य ने विष्णु 
मन्दिर देखा । लेकिन वह मूर्ति जिसे ऋषियों ने स्थापित किया था, वहों नही 
थी । स्थानीय लोगो ने बतलाया कि चीनी डाकुओ के भय से मूर्ति अंग्रुक स्थान 
में गगा नदी में छिपा दी गयी थी। कुछ काल के बाद बहुत खोजने पर वह 
भूत नही मिली । तब उत्होने स्वयं उस मूत्ति की तलाश की और उनके 
प्रयत्नो से वह मिल गई । भगवान विष्ण की उस सूत्ति की विधिवत्‌ स्थापना. 
करके शड्ूराचार्य यात्रा मे आगे बढे । 


ये जब की घटनाएँ हैं, तब से अब तक लगभग बारह सौ वर्ष बीत चुके 
हैं । हाल के वर्षों मे देश के बीहड़ स्थानों एवं मार्गों को सुधारने का कुछ न- 
कुछ प्रयत्न हमेशा होता रहा है । बदरिकाश्रम जाने का मार्ग बहुत ठीक हो 
गया है और वहाँ पहुँचने के बहुत से साधन भी बनाये गये है। किन्तु रास्ता: 
अब भी बोहड है । अन्य स्थानों की अपेक्षा वहाँ पहुँचने के लिए दुर्गग और 
बीहड स्थानों एवं घादियों को पार करना पडता है । तब आप उस समय का 
अनुमान लगाइये, जब प्रकृति के उस भू-भाग से ऋषि सुनियो को छोडकर 
आदम की कोई सत्तान उधर नही गई थी। जाने के रास्ते बने नही थे और 
दुर्गग धादियों से जाना अत्यन्त कठित था इसलिए लोग उधर जाने का साहस 
ही नहीं करते थे । 

शड्ूराचार्य उन्ही दुर्गंग एव दुरूह घादियो और जंगलो को पार करते-करतें 
एक दित अपने शिष्यों और प्रेमियो सहित बर्दारिकाश्रम पहुँच गये । थहाँ पहुँच 
कर उनको अलौकिक आनन्द का अनुभव हुआ । रास्ते की थकावट का कोई 
चिह्न उनके चेहरे पर नहीं था। अद्भ्भुत आनन्वपूर्ण आभा उनसे मुखमण्डल 
पर विराज रही थी । हिमालय ने अपनी भुजा फैलाकर इस बालक समन्यधासी 
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का सत्कार किया और उनके स्वागत मे प्रकृति सुन्दरी ने अक्षय भडार अपंण 
कर दिया । 


शकराचार्य ने यहाँ आनन्दपर्वक रहना प्रारम्भ किया | घूम घृम' कर तीर्थ- 
स्थानों को देखा । लेकिन यहाँ के मुख्य मन्दिर मे भगवान तिष्ण की सूर्ति को 
ने देखकर उन्हे बडा दुख हुआ। पता लगाने पर ज्ञात हुआ कि चीन के 
आक्रमणकारी यहाँ तक लुटमार करने कभी-कभी आ जाया करते थे । भगवान 
की मूर्ति को 4५ न उठा ले जाएँ, इस डर से पुजारियों ने मूति को नारद कुण्ड में 
डाल दिया था, किन्तु बाद भे बहुत खोज करने पर भी वह सूति उन्हे न मिली थी | 

शद्भूराचार्य स्वय भृूति को खोजने नारद कुण्ड में उत्तरे । पुजारियों ने बहुत 
समझाया कि नारद कुण्ड का सम्बन्ध अलकनन्दा के साथ है। कुण्ड के भीतर 
जाने मे प्राणहानि तक का भय है । लेक्रिन वे एक न माने और कुण्ड के भीतर 
प्रवेश कर गये । डुबकी लगाने पर उनके हाथ में पत्थर का एक ट्ुुकंडा लगा । 


बाहर आकर उन्होने देखा कि वह साक्षात्‌ भगवान विष्ण की मूर्ति है। भगवान 
पद्मासन से बैठे थे । लेकिन मूर्ति का दाहिना कोना हूदा था । 


उन्होने विचार किया कि विष्ण की मूर्ति खण्डित नहीं हो सकती ॥ 
अत. उसे उन्होने गगा जी मे डाल दिया और नारद कुण्ड मे फिर गोता लगाया । 
लेकिन फिर उनके हाथ वही मूति लगी। तीसरी बार भी ऐसा ही हुआ | तब 
उन्हे बडा आश्चर्य हुआ । वे विचार मे पड गये । उसी समय आकाशवाणी हुईं 
कि कलिकाल मे इसी मूर्ति की पूजा होनी चाहिए । अतः शड्भूराचार्य ते स्वयं 


वेंदिक रीति से इस मूर्ति की स्थापना मन्दिर मे की और उसकी पूजा-अर्चना 
का प्रबन्ध किया । 


शद्धूराचार्य ने उस समय यह अनुभव कर लिया कि वहां के स्थानीय 
ब्राह्मणों मे वेदाध्ययन का सर्वधा अभाव था और पूजा तथा आराधना की वेदिक 
रीतियो से वे ब्राह्मण अनभिज्ञ थे । जब उन्होंने यह अच्छी तरह देख लिया कि 
उसके द्वारा बैंदिक रीति से पूजा का कार्यक्रम नही चल सकता, तो अपने सजा- 
तीय नम्बूदरी ब्राह्मण को बदरीनाथ की पूजा के लिए नियुक्त किया। शद्भूराचार्य 
द्वारा स्थापित पूजा की विधि और नियम आज भी बदरीनाथ में अक्षुण्ण रूप से 
काम भें लाये जाते हैं और आज भी केरल प्रदेश से नम्बूदरी ब्राह्मण ही बदरीनाय 
की पुजा के लिए नियुक्त होते हैं । इन पुजारियों को रावलजी कहते है । 

कुछ समय बाद शद्भूराचार्य ने इसी स्थान से कुछ दूर नीचे ज्योतिर्षीठ की 
स्थापना की थी । आजकल इसे जोशी मठ भी कहते हैं । 


व्यास दर्शन 


बर्दरिकाश्रम के आप्र-पास के सभी तीर्थ स्थानों को देख लेने के बाद 
आचार्य शड्भूर व्यास गृहा में बैठकर ब्राह्मसृत्रो का भाष्य लिखने लगे। लेकिन 
दूसरे कामो में भी उन्होंने किसी प्रकार की शिथिलता न आने दी । अपने शिष्यों 
को पहले की ही तरह तन्प्यता से पढाते भी थे । जबत्र शद्भूराचार्य बारह वर्ष के 
थे, उस समय वे यहाँ आग्रे थे और सोलह वर्ष की उम्र को पहुँचते-पहुँचते 
उन्होने ब्रह्मसूत्रों का माष्य लिखकर समात कर दिया। इस भाष्य द्वारा बहा- 
सूत्रों को समझने में सुविधा हो गई और अद्वत सिद्धात के प्रचार एव प्रत्तार 
मे भी सुगमता मिली । 


शद्धूराचर्य भाष्य शिखते ओर सर्वप्रथम इस रचना का उपयोग अपने 
शिष्यो पर ही करते थे । उनके शिक्ष्यों मे सबसे मेघारी सनन्‍्दत थे ॥ उनकी 
प्रतिभा से आचार्य शद्धूर बडे प्रसन्न रहते थे । सनत्दत को गृरु जी ने तीन बार 
अपना भाष्य पढाया । इसलिए शड़डूराचार्य के बाद सबन्दद का भअद्वेत सिद्धान्त 
विश्वस्त आचार्य माना गया है । 

सबल्‍्दन बडे गृरुभक्त शिष्य थे। एक बार की बात है कि सबन्दव आश्रम 
से कुछ दूर अलकनलदा के उस पार किसी कार्मवश गये हुये थे। उसी समय 
शुद्धूराचार्य ते बडे करण शब्दों में उन्हे पुकारा । सनरदन ने समझा कि आचार्य 
किसी कठिनाई अथवा विपत्ति मे पड गये हैं। यह सोचकर वे यहाँ से दोड पडे । 
लेकित बीच मे अलकनल्दा नदी बहुत वेग से बह रही थी और उसमे अयाह 
जल था। सनन्‍दन वेग से बहुती उस नदी के अथाह जल में कूद पड़े । तत्काल 
जल का वेग समाप्त हो गया | उसमें पूर्ण स्थिरता जा गई और सचन्‍्दव के 
यैरो के नीचे कमल उग आये | उनके चरण नणैसे-जैसे आगे बढते जाते, कमल 
वहाँ पहले ही उगा होता । परिणामस्वरूप सनल्‍दन कमल के फूलों पर चरण 
रखकर अलकवननदा पार कर आश्रम पहुँचे । 

वहाँ पहुँचकर उन्होने गुरु से पूछा कि “क्या आपने सुझे बुलाया है !”” 
आचार्य शद्धुर सनन्‍्दत से बहुत अ्रसन्न हुए। सनन्‍दन के सहपाठियों को अलकनल्दा 
वाली घटना से बडा आश्चर्य हुआ । लेकिन शद्भुराचार्य सब बातें सुनकर केवल 
मन्द-मन्द मुस्कराते रहें । क्योकि उतकी तो दिव्यूहष्टि थी और सभी घदनाओ 
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का आंदि-अन्त वे सब जानते थे। चरणो के नीचे कमल उग आते के 
कारण उसी समय से सनन्‍्दन का नाम पदमपाद पडा और वे इसी नाम से 
विज्यात हुए । 

शद्धूराचार्य को बदरिकाश्रम में आये लगभग चार वर्ष हो गए थे। भाष्य 
की रचना समाप्त कर वे शिष्यो सहित केदारनाथ पहुँचे । बदरिकाश्रम की 
अपेक्षा यह स्थान अधिक ठड़ा और निर्जन था | इसके पास ही स्वगारोहण पर्वत 
है। यही से पाण्डवो ने स्वर्ग के लिए महाप्रस्थाव किया था। केदारनाथ क्षेत्र 
की ठड से शिष्य लोग व्याकुल हो गये । शिष्यो की दशा का ज्ञान कर शद्भूरा- 
चार्य ने अपनी योगहष्टि से उस स्थान का पत्ता लगाया, जहाँ गरम धारा बहती 
थी। उस तमप्तकुण्ड के मिल जाने से शिष्यो को बडी शान्ति मिली । 


यही रहते हुए शद्धूराचार्य ने गंगोन्री के लिए प्रस्थान किया। उन दिनो वे 
कुछ अनसनस्क भी हो गये थे। वास्तव में उस समय वे सोलहवाँ वर्ष पूर्ण 
करने वाले थे ओर जन्मकुण्डली के अनुसार सोलहवे वर्ष मे उनकी मृत्यु का 
योग था| इसलिए भीतर से उनका उत्साह कम हो रहा था। लेकिन उसी 
समय एक विचित्र घटना घठी और मृत्यु का योग दल गया । उसी समय सोलह 
वर्ष की आयु उन्हे और मिली । 


घटना इस प्रकार है। आचार्य शड्भूर उन दितती उत्तरकाशी भे रहते थे 
और अपने शिष्यो को ब्रह्मसूत्र भाष्य पढ़ाया करते थे। प्रातःकाल एक दिन 
एक ब्राह्मण देवता वहाँ आकर जपस्थित हो गये और शकराचार्य से पूछने लगे 
कि छुम क्या पढ रहे हो ? शद्भुराचार्य एकदम चुप रहे। वे ध्यानमग्न होकर 
आगन्तुक के बारे मे जानने की चेष्ठा करने लगे । उस समय शड्भूराचार्य के 
स्थान पर उनके शिष्यो ने उत्तर दिया--' महाराज ! ये हमारे गृरु समस्त वेद, 
शास्त्र और उपनिषदो के मर्मज्ञ हैं। इन्होने व्यासक्ृत ब्रह्मसूत्रों का भाष्य लिखा 
है ।” ब्राह्मण आश्चर्य से बोल उठे--“अच्छा, इस कलियुग भे ऐसा कौन व्यक्ति 
है जो भगवान व्यास जी के ब्रह्मसूत्रों का मर्म ठोक-ठीक जान जाय और उनका 
भाष्य लिख दे। मैं तो ऐसे व्यक्ति की खोज मे हूँ। यदि तुम्हारे गुरु ऐसे 
ज्ञाता हैं तो मेरे मन मे ब्रह्मसूत्र को लेकर जो जिज्ञासा उठी है, उसका समा- 
धान कर दें” 
शद्भूराचार्य से अब तक छिपा व रहा कि आगल्तुक ब्राह्मण देवता कौन 
है । उन्होने मन-ही-मन उन्हें प्रणाम किया और अत्यन्त विनम्नता से बोले---' मैं 
इन बह्मसूनों की पूर्ण जानकारी का कोई अभिमान नहीं करता। फिर भी आप 
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जो पूछेंगे और इस सम्बन्ध मे मेरा जो ज्ञान है, उससे मैं आपको सन्तुष्ट करने 
की कोशिश करू गा ।!! 

तदन्तर ब्राह्मण ने ब्रह्मसृत्रों के सम्बन्ध मे कई प्रश्द किये । कठिन-से-कठिन 
प्रश्व पूछि । सब का समुचित उत्तर उन्हे मिला। वे मन-द्वी-मन बहुत प्रसन्न 
हुए और उन्हे बडा सन्‍्तोष हुआ। लेकिन प्रश्तो और शकाओ की म्यूखला समाप्त 
नही हुई । ब्राह्मण एक शका के बाद दूसरी शका उपस्थित करते जाते और 
शद्भूराचाय उसका समाधाव करते जाते। अपने प्रश्नों का उचित उत्तर प्र्त 
कर उस ब्राह्मण को परम प्रसन्नता हुई । उन्हें इस बात से अत्यन्त सब्तोष हुआ 
कि ब्रह्मसूत्रो का भाष्य निश्चय ही अधिकारी व्यक्ति हारा लिखा गया है । 


शद्धूराचार्य ने जब जान लिया कि ब्राह्मण देवता उनके भाध्य से सस्तुष्द है 
और उनको परम सतोष है, तो उन्होने उनसे असली रूप में प्रकद होने की 
ग्रार्थना की । तब बादनारायण भगवान व्यास जी ने अपना भव्य रूप दिखाया । 
शिप्यो सहित शद्भू राचार्य ने उनकी पुजा-अर्चना की । व्यास जी बहुत प्रसन्न 
हुए । उसी समय उन्होंने शद्भूराचार्य॑ को सोलह वर्ष की और आयु प्रदात की 
और आशीर्वाद दिया । 

भगवान व्यास जी शड्ूराचार्य को उस समय के प्रकाण्ड प्रिद्वानु कुमारिल 
भट्ट को अपने मत में लाने की प्रेरणा देकर अस्तर्ध्यान हो गये । कुमारिल भट्ट 
वेदों के ज्ञाता एवं मर्मज्ञ थे और भारत के विह्ृत्‌ समाज प्र उनकी धाक छाई 
हुई थी । शड्भू राचार्य के साथ उनके आ जाने से अद्वेत सिद्धान्त के प्रचार की 
मति दूनी तेज हो जाती । इसी विचार से व्यास जी ने शड्भू राचार्य को यह प्रेरणा 
दी थी। 


शंकराचाये ओर कुमारिल भट्ट 


भगवान व्यासदेव शद्भुराचार्य को कुमारिल भट्ट से मिलने का आदेश देकर 
अन्तर्ष्यान हो गये । उसी समय से शड्भूराचार्य की कुमारिल भट्ट से मिलने की 
इच्छा तीव्र होती गयी । वहाँ आने वाले तीर्थ यात्रियों से शड्भूराचार्य को ज्ञात 
हुआ कि कुमारिल भट्ट उस समय प्रयाग में धिवेणी तद पर विराजमान थे । 
वे अविलम्ब प्रयाग' के लिए चल पडे | 

शद्धूराचार्य की ही तरह कुमारिल भी प्रकाण्ड पंडित और आचार्य थे । 
उन्होंने कई धर्म ग्रल्थों की रचना की थी । जिस समय भारत भूमि पर कुमारिल 
का अविर्भाव हुआ, उस समय यहाँ बौद्ध धर्म का विशेष प्रभाव था। बौद्ध 
भिक्षु महात्मा गौतम बुद्ध का संदेश गॉव-गाँव पहुँचा चुके थे। पूर्वतर्ती राजाओं 
से लेकर उस काल तक राजाश्रय पाने के कारण बौद्ध धर्म प्रभावशाली हो 
गया था । बौद्ध भिक्षु और बौद्ध धर्म के आचार्य वैदिक धर्म और वेद-उपनिषदों 
पर आक्षेप करके इल्हे जनता की हृ्दि मे महत्त्वहीन और सारहीन प्रमाणित करने 
में लगे रहते थे । वैदिक धर्म को इनके ऐसे कार्यों से क्षति भी पहुँची थी । 
कुमारिल भट्ट और शद्भुराचार्य भारतीय धर्म-गगन में दो ऐसे देदीप्यमान रत्न 
अवतरित हुए, जिन्होंने अपने पाण्डित्यपूर्ण प्रन्‍्यों के प्रकाश से वैदिक धर्म 
सम्बन्धी फैलाये गये बौद्धों के भ्रमपूर्ण प्रचार से इस देश को बचाया । 

कुमारिल भट्ट के जन्म-स्थान के सम्बन्ध से विद्वानों मे मतभेद है। कुछ 
लोग उन्हे उत्तर भारत का और कुछ लोग दक्षिण भारत का बताते है । जो 
विद्वानु कुमारिल को उत्तर भारत का बताते है, वे अपने कथन की पुष्टि मे कई 
गस्भीर प्रमाण देते है । उनके प्रभाण काफी ठोस है और सहसा उनकी असरूगीकार 


'नही किया जा सकता । इसलिए ऐसा ज्ञात होता है कि कुमारिल भट्ठु उत्तर 
भारत मे ही पैदा हुए थे | 


क्ुमारिल भट्ट के सम्बन्ध में कई रोचक कहानियाँ प्रचलित है। इन कहा- 
'नियो से कभी-कभी तो यह गड्भा हो जाती है कि कुमारिल भट्ट वैदिक धर्मशास्त्र 
के समर्थक न होकर विरोधी थे । लेकिन वास्तव में ऐसी बात नहीं थी | वे 
शद्भुराचार्य' की ही तरह वैदिक साहित्य और धर्म के प्रबल समर्थक थे । 

कुमारिल के समय में बौद्धों का बडा जोर था। हालांकि बौद्ध सिक्षुओ 
की दुर्बलताओ के कारण उन्ही दिनो उनकी भिन्‍्दा भी होने लगी। महात्मा 
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गौतम बुद्ध ने बौद्ध सन्‍्यासियों के लिए जो आचार सहिता स्वीकार की थी, उन्हे 
त्याग कर बौद्ध भिक्षु समाज मे निनदा और अपमान के पान्न हो गये थे । बडे- 
बडे सनन्‍्यासियों ने भिक्षा का सहारा छोडकर अपने लिए बडे-बडे मठ बनाकर 
उनमें धन जमा कर लिया था और सुख-सुविधा की सामग्री भी इकट्ठी कर ली 
थी । यही नही, स्त्रियों का प्रवेश भी बौद्ध मठो मे हो गया था । स्त्रियों के संसर्ग 
में आकर बौद्ध सन्यासियों का चरित्र दूषित हो गया था और इस कारण उनकी 
निन्‍्दा होने लगी थी । 

बौद्ध धर्म की इसी जीर्ण शीर्ण स्थिति की अवस्था में कुमारिल भट्ट का 
प्रादुर्भाव हुआ था । इसका यह तात्पर्य नही है कि उस समय बोद्ध धर्भ के 
अच्छे ज्ञाता ही नही थे । उन दिनो भी बौद्ध साहित्य और बौद्ध धर्म का काफी 
प्रभाव था । कई तो बौद्ध धर्म के ऐसे आचार्य थे, जिनका देश भर मे सम्मान 
था ओर बौद्ध धर्म विरोधी भी उनका आदर करते थे । 

धर्मकीति एक ऐसे ही बौद्ध धर्म तथा साहित्य के ज्ञाता एवं प्रकाण्ड विद्वान 
और नालन्दा विद्यापीठ मे प्रधान आचार्य थे। थे वैदिक कर्मकाण्ड और वेद शास््रो 
के परम विरोधी थे तथा वेदो के विरोध मे प्रचार करते ये । 

कुमारिल भट्ट ने सोचा किबौद्धों के समाज प्रे प्रवेश लेकर बौद्ध धर्म 
भोर साहित्य की सम्पूर्ण बाते विधिवत जान लेने के बाद ही उचित प्रकार से 
बौद्धे के भ्रष्द प्रचार से वैदिक धर्म की रक्षा की जा सकती है। अत वे उस 
समय के भरसिद्ध नालन्दा विद्यापीठ मे विद्यार्थी बनकर आ गये और शिक्षा 
भाप्त करने लगे। एक दिन घर्मकीति अपने विद्याथियों को पढातै-पढाते बेदो 
की निलदा करने लगे। उनके मुँह से वेद निन्‍दा सुनकर कुमारिल भट्ट के 
आँखो से आँसू की अविरल धारा बहने लगी। पास बैठे एक विद्यार्थी ने यह 
देखकर धर्मकीति को सूचना दे दी। धर्मकीति ने कुमारिल भट्ट से पूछा-- 
तुम्हायो आँखों से यह अश्वधारा केसी ? क्‍या वेदों की नित्दा तुम्हे अच्छी 
नही लगी ?! 

कुमारिल ने उत्तर दिया--'वेदो के अर्थ और रहस्य को समझे बिना ही 
आपने निन्‍दा किया, इसलिए दु ख मुझे हुआ गुरुदेव !' 

कुमारिल की बात सुनकर धर्मकीति बहुत नाराज हुए। उन्होंने अपने 
शिष्यों से कुमारिल को वहाँ से निकाल देने की आज्ञा दे दिया। गुरु की आशा 
पाते ही उत्साही शिष्य भला इस सुअवसर को कैसे हाथ से जाने देते । उन्होंने 
#्ुमारिल को वहाँ से केवल निकालने के बजाय, पास की एक पहाड़ी में उन्हें 
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ढकेल दिया । वहाँ से गिरते समय कुमारिल ने वेदों से अपने बचाव के लिए 
प्रार्थना किया । उनको कोई चोद नहीं आई । यह देखकर वहाँ उपस्थित सभी” 
व्यक्ति आश्चर्यंचकित हो गये । 







आत्मकथा कहते समय स्वयं कुमारिल भट्ट ने यह 
बात उनसे कही थी। उन्होंने सत्रीकार किया--किसी भी शासत्र का खंडन 
करने के लिए उसका पूर्ण ज्ञान प्रॉष्श करता आवश्यक है । मुझे बौद्धों द्वारा वेद 
सम्बन्धी फैलाये गये कुप्रचार का बड़ा दुःख था। मुझे बौद्ध धर्म की धज्जियाँ 
उड़ानी थी । इसलिए इस धर्म के खिलाफ कुछ कहने के पूर्व मैंने विधिवत्‌ और 
मनोयोग से इस धर्म को पूर्ण रूप से समझने का प्रयत्न किया। अतः मैं 
बोंद्धों की शरण में गया और बौद्ध धर्म का विधिवत्‌ एवं पूर्ण रूपेण ज्ञान: 
प्रात्त किया ।!! द 

शद्भूराचार्य अपने शिष्यों सहित भारत के सभी प्रमुख तीर्थस्थानों में गये 
और जहां भी गये, वहाँ के आचार्यों, पंडितों एवं विद्वानों से मिले । कुमारिल 
भट्ट की विद्वत्ता की बात प्राय: सभी ने स्वीकार किया । वैदिक और बौद्ध दोनों 
धर्मों के उनके समान ज्ञान से कभी-कभी तो लोग निश्चित नहीं कर पाते थे 
कि कुमारिल की आस्था बौद्ध धर्म सें थी या वैदिक धर्म में । लेकिन वास्तव में 
वे वैदिक धर्मी थे और बौद्ध धर्म का विधित्रत्‌ अध्ययन उन्होंने केवल बौद्धों को 
परास्त करने के उद्देश्य से ही किया था । 


बोद्ध धर्म का विधिवत ज्ञान प्राप्त कर लेने के बाद कुमारिल भट्ट बोद्धों को 
परास्त करने के उद्देश्य से देश भर में घृम-घूम कर बौद्ध मठाध्यक्षों, बोद्ध 
आचार्यों और बौद्ध धर्म प्रचारकों को शास्त्रार्थ के लिए निमंत्रण देते और उन्हें 
परास्त कर देते थे । उनके इस कार्य से बौटों में खलबली मच गई । 


बौद्धों को परास्त कर वैदिक धर्म का झंडा ऊँचा रखने के उद्देश्य अभियान 
में कुमारिल मट॒द भ्रमण करते-करते राजा सुधन्वा के राज्य कर्नादक गए। एक 
दिन प्रातः काल कुमारिल भट्द राजधानी के मुख्य मार्ग से चलते-चलते राजमहल 
के सामने पहुँचे । उस संमय उन्होंने देखा कि राजमहल के एक झरोखे के सामने 
पास खड़ी एक महिला चिल्तातुर स्व॒र में कह रही थी---'बया करूँ, कहाँ. 
जाऊं। वेदों का उद्धार कौन करेगा ।” दीवता भरी यह पुकार सुनकर वे खड़े. 
हो गये और उस महिला को आश्वस्त करते हुए बोले-- “आप चिन्ता 
कीजिए । मैं कुमारिल भटद पृथ्वी पर विद्यमान हैँ और वेदों का उद्धार कर 
आपकी चिन्ता दूर करू गा ।!! 
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चिन्ता करने वाली वह महिला कोई अन्य नही, स्वय्‌ राजा सुधन्‍्वा की 
“रानी थी । राजा सुधन्वा स्वयविद्वानु थे और मानसिक रूप से वेदों मे उनकी 
श्रद्धा थी, किन्तु जैन धर्मी सन्यासियों ने राजा के ऊपर अपना प्रभाव जमा लिया 


था और उन दिनो उस राज्य मे उनका बोलबाला था । राजा अनिच्छा से उनकी 
बाते सुनता और उन्हे मनमानी करने देता था । 


वेदों के बारे मे बौद्धों और णैनियों मे कोई अन्तर नही था। दोनो समाव 
रूप से वेदों की निन्‍दा करते थे और वैदिक धर्म की हँसी उडाते थे । राजा स्वय 
तो वेदों के प्रेमी थे, किन्तु उनका दरबार वेद निन्‍दक लोगों का अडडा हो गया 
था। इसी को लक्ष्य करके कुमारिल भदद ने एक दिन कहा-- "हें कोकिल ! यदि 


मलिन, काले, श्रति (कान और वेद) को दृपित करने वाले कौओ से तुम्हारा 
ससर्ग नहीं होता, तो तुम सचमुच प्रशसनीय हो ।”” 


कुमारिल भट्ट का यह आक्षेप जैनियों को बहुत बुरा लगा । उन्होंने राजा 
से कुमारिल भट्ट की बहुत निन्‍दा की । राजा भी दोनो पक्षों की परीक्षा लेसे का 
अवसर खोज रहा था । अत एक दित उसने घडे भे एक विपैले सॉप को बन्द 
करवा दिया । जैनियो और ब्राह्मणो से इसके बारे मे पूछा । जैनियो ने रात भर 
सोच-विचार के लिए समय मागा । कुमारिल भट्ट ने तत्काल ही एक कागज पर 
लिख दिया कि घडे भे विषधर है। उधर जैनियो ने रात भर अपने तीर्था डू रो की 
प्रार्थथा की । तब कही सबेरे वे बता सके कि घडे मे सर्प है । दोनो पक्ष के समान 
उत्तर पाकर राजा ने फिर पूछा कि सर्प मे कोई विशेष चिह्न है ” णैनियो ने 
फिर समय माँगा, किन्तु कुमारिल भट्ट ने तत्काल ही बतला दिया कि सर्प के 
सिर पर पैर के दो निशान है। जब घडा खोला गया तो सचमुच यह देख क्र 
सच आश्चर्य चकित हो गये कि सर्प के सिर पर दो पैरो के निशान बने थे । 

राजा ने जैनियो को वहाँ से निकाल बाहर किया और अपने राज्य मे 
वैदिक धर्म को स्थापित किया । कुमारिल भट्ट की इस विजय का बहुत प्रचार 
हुआ ओर उनका सामना करने की किसी मे हिम्मत नही रह गई । 

शक राचाय इन्ही कुमारिल भट्ट से मिलने के सकल्प से उत्तरकाशी से प्रयाग 
पधारे थे | दोतो धर्म-धुरधर विद्वान महात्माओ का सगम प्रयाग मे परम पावन 
'त्रिवेणी तद पर हुआ था। जिस समय शकराचार्य कुमारिल भट्ट से मिलने 
पधारे, उस समय कुमारिल भट्ट भूसी की आग मे अपने शरीर को जलाकर 
'प्रायश्चित कर रहे थे । उनका आधा शरीर प्राय जल चुका था, किन्तु चेतना 
अभी शैष थी। शकराचार्य को आया जानकर कुमारिल भट्ठु ने उनसे कहा--- 
आपने थोडी देर कर दी ॥? फिर भी कुमारिल भट्ट ने शकराचार्म को बहुत- 
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सी बाते बताई । शकराचार्य ने अपना भाष्य कुमारिल को सुनाया । ब्रह्मसृत्रो 
पर शकराचार्य के लिखे भाष्य को सुनकर कुमारिल भट्ट बहुत प्रसन्न हुए। 
भाष्य की उन्होंने बडी सराहना की । 


शकराचार्य ने कुमारिल भट्ट से जब इस प्रकार से शरीरान्त करने का 
कारण पूछा तो वे बोले--'मैने दो बडे पाप किये है। पहला पाप यह है कि 
मैने अपने बीद्ध गुरु का तिरस्कार क्रिया था और दूसरा मेरा पाप है कि जन्म 
के कर्ता ब्रह्म का खण्दन किया है। मैने ईश्वर का खण्डन कर्भ की प्रधानता को 
प्रमाणित करने के लिए किया था। परन्तु ईश्वर मे मेरी पूरी आस्था है। 
लेकिन अब जो अपराध सुझसे जाने-अनजाने चाहे जैसे भी हो गये हैं, उनसे तो 
मुक्ति मिलनी ही चाहिए । इसीलिए यह प्रायश्चित कर रहा हूँ ।” 

कुमारिल भट्ट की बाते बडी माभिक थी । उनको चारो ओर से घेरे हुए 
खडे उनके शिष्यो की आंखों से अनयरत अश्रधारा बह रही थी। अपने गुरु का 
अवसाव समीप जानकर उनके मन मे जपार पीडा थी। लेकिन वे बेचारे कर 
ही क्या सकते थे । वे चुपचाप खडे होकर गुरु के अन्तिम दर्णन से अपने-अपने 
नेत्नी की प्यास शान्‍्त कर रहे थे । 


लेकिन कुमारिल भदृद के मुखमण्डल पर उस समय सी किसी प्रकार 
की अशान्ति नही थी । अब भी उनकी मुखाकृति आभा और चमक से शोभा- 
यमाव थी। शक ।चार्य उनकी बाते बडी तन्मयता से सुन रहे थे। जब 
कुमारिल भद॒ट ने बोलना बन्द किया तो शकराचार्य ने कहा--आपके पवित्र 
चरित्र मे पातक की सम्भावना तक भी नहीं है। यह तो आप सज्जनों को 
'दिखाने तथा दूसरों के मार्ग दर्शन के लिए कर रहे हैं। यदि आप आज्ञा देतो 
जल के (िन्दुओ से आप को शरीराजत से बचा ल |! 

शंकराचार्य की या ते से क्ुशारिल भदद को बडी प्रसन्नता और सतोष 
हुआ । वे बहने थगे- से आपके प्रथाव को जानता हूँ। आप सुझे मरने से 
बचा सकते है। किप्तु गैने संकल्प लेकर ऐसा ब्रत किया है। अत आप मुझे 
अब बताने का प्रयत्न न कीजिए । हा, जाप मेरे परमभिय शिष्य मण्डन मिश्र 
को दीक्षित कीजिए और उन्हें थार्म दर्शन दीजिए | वे आपके सहायक होगे । 
मेरा विश्वास है कि मण्डन भिश्र की राहायता से आपके अह् ते मत का प्रचार 
होगा और भारतवर्ष के गगनमण्डल पर आपके यश की पताका अवश्य 
फहरायेगी ।' 


शंकराचार्य ओर मण्डन मिश्र 


शड्भूराचार्य कुमारिल भटद की आज्ञा से मण्डन मिश्र से मिलने के लिए चल 
पड़े । मण्डन मिश्र उच्च कोटि के विद्वान थे और कर्मकाड के ज्ञाता थे । उनके 
अनुयायियो की संख्या बहुत बडी थी और वे सब के सिरमौर समझे जाते थे । 
शद्धूराचार्य को अपने मत के प्रचार और अद्वत्त मत के प्रतिष्ठान के लिए 
भमण्डन मिश्र का सहयोग प्राप्त करता आवश्यक था। उतका वास्तविक नाप 
विश्वरूप था। चूकि वे पंडितों और विद्वानों में मण्डन (सिश्मौर) थे, शर्सालिए 
उनका नाम मण्डन सिश्च प्रा छू हो गया था । 

मण्डन मिश्र की पत्नी का नाम शारदा देवी था । वे अपने पति की दी 
तरह शास्त्रों की ज्ञाता और विंदृूषी थी। मण्डनत मिश्र को बहा और शारदा' 
देवी को सरस्वती का अवतार माना गया है। मण्डन मिश्र के जन्म-स्थान के 
सम्बन्ध में विद्वानों मे मतभेद है। मैथिल पंडितों की मान्यता है कि मण्डन मिश्र 
का जन्म मिथिला के “बसगाव महिषी” नामक ग्राम में हुआ था। यह गाँव 
बिहार प्रदेश के सहरसा जिले में है । कुछ मैथिल विद्वानों के अनुसार उनका 
जन्म दरभंगा के एक ग्राम में हुआ था और इसी जनपद मे शड्ूराचार्य और 
शारदा देवी का जगत प्रसिद्ध शास्त्रार्थ हुआ था । 

“लेकिन इस सम्बन्ध में विद्वानों का एकमत वहीं है। माधवाचार्य के अनुसार 
' मंण्डन मिश्र का जन्म नर्मदा नदी के किनारे मान्धाता नामक ग्राम में हुआ' 
था । यह स्थान मध्य प्रदेश के इन्दौर जिले में है। यह बडे दु'ख की बात है 
कि इतने बडे विद्वान एवं धर्माचार्य पडित का, जिसने समय की गति को 
अपने पक्ष मे मोड लिया हो, उनके जन्म-स्थान का अभी तक ठीक-ठीक निर्णय 
नदी हो सका है। 

मण्डन भिश्र के जन्म-स्थाव के सम्बन्ध में चाहे विद्वत्‌ समाज में जितना 
भतभेद क्यो न हो, उत्तकी' प्रकाड विद्गत्ता के विषय में सभी एकमत हैं | उस 
समय से अब तक के सभी विदानों का मत है कि मण्डन मिश्र अड्ितीय विद्वान 
थे और उनके मत को न स्वीकार करने वाले भी कम-से-कम इस बात को' 
मानते थे कि सरस्वती उनकी जिह्ठा पर वास करती थी । 

मण्डन मिश्र से मिलने शद्धूराचार्य जब उनके गाव पहुँचे, उस समय गाँक 
के बाहर कुएँ से जल निकालती हुईं महिलाओ से उन्होंने मण्डन मिश्र के निवार्ध 
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का पता पूछा । उन महिलाओ में से एक ने उत्तर दिया--आप किसी दूर 
स्थान से आये नवागन्तुक ज्ञात होते हैं। अन्यथा ऐसा कौन व्यक्ति है जो पण्डितो 
के सिरमौर और कर्मकाड के अद्वितीय विद्वानू मण्डन मिश्र के निवास को भला 
न जानता हो । जिस दरवाजे पर पिंजडो मे बैठी हुई सारिकाये आपस मे 
जगत्‌, बेद और ब्रह्म विषयक चर्चा कर रही हो, उसे ही आप भण्डन मिश्र का 
निवास जानिए ।' 
ग्रामीण महिलाओं द्वारा सण्डन मिश्र के निवास-स्थान का इस प्रकार से 
परिचय प्राप्त कर शकराचार्य का मन प्रसन्नता से भर उठा। उन्होने विचार 
'किया कि जिस व्यक्ति द्वारा पालित सारिकायें वेद, ब्रह्दा और जगत सम्बन्धी 
शास्त्रार्थ कर सकती है, वह व्यक्ति स्वयं कितना विद्वासू होगा। यही विचार 
करते-करते शड्भूराचार्य ठीक मण्डन मिश्र के द्वार पर जा खडे हुए । उस' समय 
सचमुच दो सारिकाये आपस' भे यद्दी विचार कर रही थी कि जगत नित्य है 
या अनित्य । अर्थात्‌ जगत्‌ का कभी विनाश सम्भव है, या जगत्‌ शाश्वत है। 
शद्धुराचार्य को उनके इस वार्तालाप मे रस मिला | वे कुछ समय तक बही 
खडे रह कर सारिकाओं के वार्तालाप में आनन्द लेते रहे । जिस समय शद्भूरा- 
चार्य सण्डन मिश्र के द्वार पर पहुँचे थे, उस समय उनका सुझुय दरवाजा 
बन्द था| सेवक सेविकाये वहाँ खड़ी थी और भीतर जाने की अनुमति किसी 
को तही थी । 
शद्भुराचाय ने वहाँ खडे एक द्वारपाल से पूछा--तुम्हारे स्वामी कहाँ है ? 
दारपाल --महात्मत्‌ | हमारे स्वामी इस समय महल के भीतर है और 
आज अपने पुज्य स्वर्गीय पिता का श्राद्ध कर रहें है। श्राद्धकर्म की समाप्ति 
तक किसी को महल के भीतर जाने की अनुमति नहीं है। इसलिए हम लोगों 
ने यह मुख्य द्वार बन्द कर रखा है। 
शद्भूराचार्य मण्डन मिश्र से मिलने के लिए आकुल थे। पता नहीं, श्राद्ध 
कर्म-काण्ड कब तक समाप्त हो, यह सोचकर उनकी आकुलता और बढ़ गई। 
क्षय अधिक समय तक वे प्रतीक्षा नही कर सकते थे । अतः आकाश मार्ग से 
उन्होंने आंगन भे प्रवेश किया । 
श्राद्ध के अवसर पर संन्‍्यासी का आना बुरा भाना जाता है। अतः उस 
समय आगन मे सनन्‍्यासी (शड्भूराचार्य) को आया देखकर मण्डन मिश्र क्रोध से 
पिलमिल्रा उठे। भगवत्‌ इच्छा से व्यास जी और जेैमिनी वहाँ पंहले से 
“आमन्नित होकर आ गये थे । मण्डन मिश्र के क्रोध को उन्होंने शान्त किया । 
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शद्भाराचार्य ने मण्डन मिश्र को अपना परिचय दिया और अपने आने का 
कारण बतलाया । शास्त्रार्थ की बात सुनकर मण्डन मिश्र बहुत प्रसन्न हुए । 
उन्हें ऐसा विश्वास था कि उनके जैसा कोई विद्वान १डत नहीं था और 
शद्धू राचाय को परास्त करने मे उन्हे विशेष कठिनाई नही होगी। शद्भूराचार्य' 
का नाम उस समय पडित समाज में बड़े आदर से लिया जाने लगा था। अत. 
उन्हें शास्त्रार्थ मे हराकर अपनी प्रतिष्ठा और मानव मादा मे चार चाद लगाने 
की मन्‍्डन सिश्र की इच्छा बलवती हो उठी । शड्भूराचा्य की उपस्थिति अब 
मण्डन मिल्‍ को बडी शुभ ज्ञात होने लगी। 

शड्भूराचाय अद्वेत मत के अधिष्ठाता और मन्डन मिश्र कर्म-काड के 
प्रकाण्ड पडित थे | दोनो अपने अपने क्षेत्र के अगुबा और सिरमौर थे। इन 
दोनो के शास्त्रार्थ में निर्णय का महान्‌ पद कौन सभाले, यह एक समरथा थी । 
शद्धूराचाय और मन्डन मिश्र दोनो ने जैमिनी से यह पद स्वीकार करने की 
प्रार्थना की । किन्तु वे यह गृरुतर भार स्वीकार न कर सके | उन्होंने मन्‍्डन 
मिश्र की विदुषी पत्ती शारदा देवी (जिन्हे भारती भी कहते है) का नाम 
प्रस्तावित किया | जैमिनी के इस प्रस्ताव को शड्भूराचाय और मन्‍्डन मिश्र 
दोनो ने स्वीकार कर लिया । 


निश्चित दिवस के प्रातःकाल शड्भूराचाय और भच्डन मिश्र का जगत 
प्रसिद्ध ऐतिहासिक शास्त्रार्थ प्रारम्भ हुआ । विद्वानों, कर्म काण्डियो और पडितो 
से मन्डन मिश्र का दरवाजा खचाखच भर गया। इस शास्त्रार्थ की मुख्य शर्त 
यह थी कि यदि शद्भूराचार्य शास्त्रार्थ मे परास्त होगे, तो उन्हें सन्‍्यास छोड़कर 
गृहस्थ जीवन में प्रवेश करना होगा और यदि मन्‍्डत मिश्र परास्त होगे, तो' 
उन्हे गुहस्थ जीवन का त्याग' कर सन्यास जीवन ग्रहण करना हागा। 
मन्डन मिश्र के विशाल निवास के एक सुशोभित बडे कक्ष मे आमने सामने. 
दो तखतो पर आसन लगे थे। उनमे से एक पर शकराचार्य और दूसरे पर 
मन्डन मिश्र बैठे थे। इन दोनों तखतो के मध्य कुछ दूरी पर तीसरा स्थान 
शास्त्रार्थ की निर्णायिका शारदा देवी के लिए लगाया गया था। शारदा देवी ने 
शास्त्रार्थ के पूर्व पुष्प की एक-एक माला दोनों शास्त्राथियों के गले मे डाल दिया 
और कहा कि जिसके गले की माला पहले मलिन होगी, वही परास्त समझा 
जायेगा । 
यह शास्त्रार्थ कई दिनो तक चलता रहा । कभी शकराचार्य' का पक्ष प्रबल 
हो जाता और कभी मन्डन मिश्न का । दोनो एक दूसरे के पक्ष को अपने अपने, 
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तक और प्रमाणो से विफल करने की कोशिश में लगे रहते थे । लेकिन कभी 
किसी ने कडे शब्द का प्रयोग नहीं क्रिया और अपनी बात मे किसी ने कट्ठुता 
नही आते दी। दोनो के म्रुखमण्डल पर मन्द-मन्द मुस्कान विराजती रहती 
थी | अन्त में शकराचार्य का पक्ष प्रबल होने लगा । मण्डन मिश्र के गले की 
पुष्प माला मुरझाने लगी । उन्होंने अपनी पराजय स्वीकार कर ली । 


अपने पति द्वारा पराजय स्वीकार लेने के बाद शारदा देवी शकराचार्य 
से बोली-- महामुने | भेरे स्वामी को परास्त कर अभी आपने केवल आधी 
ही विजय प्राप्त की है। मेरे पति को सन्यास की दीक्षा देने के पूर्व आपको मुझसे 


शास्त्रार्थ करता होगा । मेरी पराजय के बाद ही आपकी पूर्ण विजय मानी 
जायगी ।”? 


शकराचार्य ने शारदा देवी की बात मान ली। इस शास्त्रार्थ का भी आँखों 
देखा हाल जानने के लिए बडे-बडे आचार्य और पडित आये | निश्चित समय 
पर शास्त्रार्थ प्रारम्भ हुआ । शारदा देवी ने शकराचाय से कामशास्त्र सम्बन्धी 
प्रश्न पूछे । कामशास्त्र के प्रश्नो से वे सर्वधा अनभिज्ञ थे अत उन्होने इन प्रश्नों 
का उत्तर देने के लिए कुछ समय मॉँगा। शारदा देवी ने समय दे दिया । 
शंकराचाय कामशास्त्र सम्बन्धी ज्ञान प्रात्त करने के उद्देश्य से अपने शिष्यों 
सदह्दित वहाँ से चल दिये । 


शारदा ओर शंकर 


शारदा देवी को अपने पति के शंकराचार्य से परास्त होने का बडा दुख 
था। वे कभी इस बात को सोच भी नही सकती थी कि कोई व्यक्ति मण्डन मिश्र 
को शास्त्रार्थ मे परास्त कर सकता है। मण्डन मिश्र से भी अधिक कोई 
विद्वानू और पडित है, इस बात का कोई कल्पना भी उन दिनों नहीं कर सकता 
था। लेकिन वही हुआ जो ईश्वर को इच्छा थी। मण्डन मिश्र शकराचाय से 
'परास्त हो गये । शकराचार्य की विजय पताका फहराने लगी । 


मण्डन मिश्र ग्रहस्थ थे । उनका विवाह हुआ था। शारदा जी उनकी 
अर्धाज्िनी थी। मण्डन मिश्र के परास्त हो जाने पर भी उनका पूर्ण-रूपेण 
परास्त होना नही माना जा सकता था। अभी भी उनका अर्धाज़् स्वतन्त्र था । 
बात शास्त्रसम्भत है । इसलिए शारदा देवी की बात का औचित्य स्वीकार कर 
मण्डन मिश्र को ग्रहस्थ आश्रम छोड़ने और सन्यास धर्म स्वीकार करने के लिए 
बाध्य नही किया जा सकता था । अत शकराचार्य ने शारदा देवी का प्रस्ताव 
स्वीकार कर लिया । हालाकि वे शारदा देवी से शास्त्रार्थ करना चाहते नहीं 
थे। क्योकि यशर्वी पुरुष के लिए महिलाओ से वाद-विवाद करना उचित नहीं 
अंताया गया है। 


लेकिन शारदा देवी भी कोई साधारण महिला नहीं थी । शकराचार्य की 
डी भाँति वे भी प्रतिभास्म्पन्न थी और उन्हें विश्वास था क्रि कोई विद्वान 
उनके तक॑ के सामने ठहर न सकेगा । 


जब शास्त्रार्थ प्रारम्भ हुआ तो शारदा देवी ने शकराचार्य' से कामशास्त्र 
सस्बन्धी प्रश्त पूछा । भला कामशास्त्र से शकराचार्य को क्या सम्बन्ध ? उन्होने 
विचार किया कि इस प्रश्न का उत्तर न देना अल्पन्ञता मानी जायेगी और उत्तर 
देता सन्यास धर्म की मर्यादा के अनुकूल न होगा । इसलिए उन्होने उत्तर देने 
के लिए समय माँगा और शारदा देवी ने समय देना सहर्ष स्वीकार कर 
लिया | वे सोचती थीं कि बाल-ब्रह्मचारी शकराचार्य कामशास्त्र सम्बन्धी 
अश्नो का उत्तर तू दे पायेंगे । 
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शारदा देवी के कामशास्त्र सम्बन्धी प्रश्त से शद्धूराचार्य सचमुच ही सोच- 
विचार में पड गये | वे उपाय खोजने के लिए आकाश में विचरण करने लगे । 
उसी समय उन्होने देखा कि पृथ्वी पर अमरूक नामक एक राजा का मृत 
शरीर पडा है ओर उसकी पत्ती तथा सम्बन्धी विलाप कर रहे है। चिन्तातुर 
मन्त्रिगण उनके मृत शरीर के पास ही खडे है। यह दृश्य देखते ही शब्भूराचार्य 
के मन में आया कि “क्यो न इस राजा के शरीर मे प्रवेश कर काम विषयक 
व्यावहारिक ज्ञान प्राप्त कह ।” यहू विचार मन में आते ही उन्होने अपना 
विचार अपने शिष्य पद्मपाद को बताया । शकराचार्य की इस बात से पद्मापद 
सहमत न हो संके और उन्हें दु'ख हुआ । उत्होने इस विचार का विरोध किया 
तथा शद्धूराचार्य से इस विचार को एकदम त्याग देने की प्रार्थना की । 
पद्मपाद ने कहा कि “कहाँ हमारा अनुपम सन्यास व्रत और कहाँ यह 
निन्‍दतीय कामशास्त्र । यदि आपने कामशास्त्र विषयक ज्ञान को इतता महत्व 
दिया और उसके ज्ञान के लिए दूसरे णरीर में प्रवेश कर उसे व्यावहारिक रूप 
दिया तो यह सनन्‍्यास धर्म बहुत ही अव्यवस्थित हो जायेगा। भू-मण्डल पर 
संन्यास धर्म अमर्यादित समझा जाने लगेगा और सर्वसाधारण से हम लोगों की 
बडी निन्‍दा होगी । एक तो पहले से ही इसमे शिथिलता आ गई है, आपके 
विचार के क्रियात्मक रूप से हम पतनोन्‍्मुखी समझे जाने लगेंगे और अधिक 
अव्यवस्था फैलेगी ।*! 
शब्धूराचार्य ने अपने शिष्य की सम्पूर्ण शकाओ को बड़े ध्यान से सुना 
और उन पर विचार किया । जब पूर्ण रूप से उनके मन मे यह बात आ गई 
कि इस धर्म सकठ के समय में परकाय प्रवेश निन्दित नहीं है और साथ दी 
शार्र विरुद्ध भी नहीं है, तो अत्यन्त स्नेह से उन्होंने पदमपाद से कहा--- 
“तुम्हारे सदविचारों से मैं बहुत प्रसन्न हैँ। तुमने सदभाव से प्रेरित होकर यह 
विचार व्यक्त किया है। लेकिन तुमने इस तथ्य के केवल वाह्य अग पर विचार 
किया है । तुम जानते नहीं हो कि समस्त इच्छाओं का मूल तो संकल्प है । 
संकल्प से ही पाप-पुण्य की स्थापना होती है। यदि मेरे मन में परकाय प्रवेश 
का उद्देश्य केवल काम विषयक ज्ञान प्राप्त करने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
है तो यह कंदापि निन्‍दनीय नहीं है। यदि हमारा संकल्प कोई पुण्य कर्म करने 
का है और अनजान भें इससे कोई भूल भी हो जाती है, तो उसका पाप कदापि 
नही लगता । हमारे लिए तो यह जगत हेय है। हमने तो इस सप्तार को 
असत्य मान लिया है । वास्तव मे यह कल्पित और असत्य है। हभारे मन में 
फा०--४ 
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कामवासना का लेश मात्र भी स्थान नहीं है। अत हमारा परकाय प्रवेश 
और तत्पश्चात्‌ काम विषयक ज्ञान प्राप्त करना, कदापि निन्‍दनीय और शास्त्र 
विरुद्ध नही है |”! 


अपने कथन की पुष्टि के लिए शड्धूराचार्य ने शास्त्रसम्मत उदाहरण देकर 
अपने शिष्यो को समझाया । तत्पश्चात्‌ उन्होंने सब के साथ पास के एक पहाडी 
निर्जन स्थान मे जाकर एक अत्यन्त गोपनीय गुफा की तलाश की । उसी गुफा 
में शद्धूराचार्थ ने अपने शरीर को छोड दिया । उनके शरीर की रखवाली शिष्य- 
गण सावधानीपूर्वक करने लगे । उधर शड्भूराचार्य का सूक्ष्म शरीर राजा 
अमरूक के शरीर मे प्रवेश कर गया । राजा के मृत शरीर मे प्राण का सचार 
होते हुए देख कर रोती बिलपती रानियाँ और राज परिवार से सम्बन्धित लोग 
आश्चरय मे पड गए । राजा जैसे सोते से उठ बैठे हो। राज परिवार भें आनन्द 
की लहर दौड गयी। मत्रियों के चेहरों से चिन्ता की रेखाएँ मिद गईं। 
चारो ओर का वातावरण अत्यन्त उत्साहवर्द्धक, आनन्ददायक और उल्लासपूर्ण 
हो गया । 


राज्य का कार्य पूर्ववत्‌ चलने लगा । मत्नी लोग अपने कार्य से लग गये । 
दूसरे सभी कर्मचारी उनकी आज्ञानुसार राज्यकाय मे सहयोग देने लगे । इधर 
नये राजा सुन्दरी एवं विलासिनी स्त्रियों के साथ क्रीड़ा मे रम गये और थोडे 
ही समय में कामशास्त्र की पूर्ण जानकारी प्राप्त कर लिया । 


शड्भूराचार्य के राजा अमरूक के शरीर मे प्रवेश करने के समय से ही उनके 
शिष्य गुफा मे पड़े उनके शरीर की रखवाली कर रह थे । उन्हे विश्वास था 
कि एक महीने मे अपने अभीष्ट की सिद्धि प्राप्त करके गुरु जी अपने वास्तविक 
रूप में प्रकद हो जायेंगे। प्रतीक्षा मे दिन बीते--रातें बीती, लेकिन जब 
शद्धूराचार्य एक मास की अवधि समाप्त कर नही लौटे, तो उनके शिष्यों को 
बडी चिन्ता होने लगी । मिराश होकर एक दिन पदमपाद शड्भूराचार्य के शरीर 
की रखवाली का पूरा प्रबन्ध अपने दूसरे मित्रों को सौंपकर, उत्हे ढूँढने के लिए 


चल पडे । यौगिक क्रिया से उन्होंने जान लिया कि शद्भुराचाय अमरूक राजा 
के राज्य मे है। 


पद्मपाद राजा के महल के सामने जाकर उच्च स्वर से सस्क्ृत के श्लोको 
का उच्चारण करते लगे । जिनका भावार्थ इस प्रकार था--- हे राजनु ! तुम 
अपने को समझो । तुम वह तत्व हो जिसके मनन ओर साधन से विद्वान्‌ और 
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पंडित अपनी इन्द्रियों को पूर्ण रूप से वश में कर लेते हैं और इस प्रकार जन्म- 
मरण के आवागमन के वलेश से मुक्त हो जाते हैं।? 


पद्मपाद द्वारा उच्च स्वर में कहें गए श्लोको का भावार्थ जानकर राजा 
की सम्पूर्ण ज्ञानेन्द्रियाँ जाशुत हो उठी । फिर क्या था । जिस प्रकार शड्धूराचार्य 
राजा अमरूक के शरीर मे प्रवेश किये थे, उसी तरह उनका सूक्ष्म शरीर,बाहर 
निकल कर अपने वास्तविक शरीर मे प्रवेश कर गया । शिष्यों की प्रसन्नता का 
वारापार न रहा । 


अपनी प्रतिज्ञानुसार शद्धूराचार्य शारदा देवी के पास पहुँचे । शारदा देवी 
स्वयं अलौकिक शक्ति से युक्त थीं । उन्हे शद्भूराचार्य के परकाय प्रवेश की अभृत- 
पूर्व घटना की जानकारी हो गई थी । अत शारदा देवी ने शकर की प्रतिभा के 
सामने अपनी पराजय स्वीकार कर ली और उनसे बोली--“आपने मुझे भी 
पराजित कर मेरे पति पर पूर्ण विजय प्राप्त कर लिया ।” 


पूर्व सकल्प और शास्त्रार्थ की शर्ते के अनुसार मण्डन मिश्र ने ग्रहस्थ आश्रम 
त्थाग दिया और शद्घूराचार्य को अपना गुरु मानकर सन्यास धर्म स्वीकार 
कर लिया । शद्धूराचार्य ने उसका नाम सुरेश्वराचार्य रखा । 


शंकराचाय की तीथयात्रा 


मण्डन मिश्र को शास्त्रार्थ में पराजित करके शद्धूराचार्य ने इन्हे सन्यासी 
बना लिया । वे शड्धूराचाय के शिष्य हो गये और उन्तका सुरेश्वराचाय नाम 
पडा । मण्डन मिश्र अद्वितीय विद्वान थे। उनको पराजित करने से उत्तरी भारत 
में शद्भधूराचाय की विद्वत्ता का डका बजने लगा। सभी पडितो ते एकमत से उन्हें 
विद्वान्न स्वीकार कर लिया और उनके मत से सहमत हो गये । यह उनकी बहुत 
भारी विजय थी। मण्डन मिश्र को पराजित करके शक्कूराचार्य ने सफलता की 
कजी प्राप्त कर ली । 


अब उनके पास उन्ही के समान दो विद्वान्न शिष्य हो गये--पद्मपाद और 
सुरेश्वराचार्य । शद्भूराचाय ने अपने शिष्यो सहित दक्षिण भारत में जाने का 
निश्चय किया । उन्होंने सुत रखा था कि दक्षिण मे धर्म के नाम पर भोली- 
भाली जनता के साथ कुछ अन्य मतावलम्बी अनाचार करते हैं और उच्हें 
गुमराह भी करते हैं । 


अपने परम पुनीत श्रीचरणों से महाराष्ट्र प्रदेश को पवित्र करते हुए 
शक्फूराचार्य म्रद्रास तमिलनाडु राज्य मे पहुँचे । मद्रास के कनू ले जिले मे एक 
प्रसिद्ध तीर्थ स्थान “'श्रीदौल” है। यह एक छोटी पहाडी पर स्थित है । यहाँ 
एक बहुत' पुराना शिव मन्दिर है, जिसकी लस्बाई ६६० फीट और चौड़ाई 
५१० फीद है। प्राचीन काल से आज तक यहाँ बराबर शैवो का बहुत बड़ा भेला 
महाशिवरात्रि के दिन लगता है। सिद्धि प्राप्ति के लिए यह पर्वत प्रसिद्ध था। 
दैवों के अतिरिक्त बौद्ध सन्‍्यास्री भी सिद्धि प्राप्त करने हेतु इस पर्वत पर 
आकर साधना करते थे । 


दैव स्थाव होने के कारण अवैदिक मतावलम्बी भी यहाँ आते थे । बौढों 
का प्रभाव वहा अधिक था। मत्र-तन्न द्वारा सिद्धि प्राप्त करने के लिए 
कापालिक लोगो का भी जमाव यहाँ होता था। कापालिक शैव धर्म को हो 
मानते थे । किल्तु उनका सस्बन्ध शिव के उप्र रूप से था। वे महा भैरव की' 
पूजा करते थे । उन दिनो उनका भी बहुत्त प्रभाव था | 


कापालिको की सम्पूर्ण विधियाँ विचित्र होती थी। वे मनुष्यों की हड्डी की. 
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माला पहनते थे और मनुष्य की खोपडी मे भोजन करते थे । अपने इृष्ट देवता 
को प्रसन्न करने के लिए मनुष्यो की बलि भी देते थे । 


श्रीदौल पर्वत पर पहुँचने के थोडे ही समय में शकराचार्य' का प्रभाव बहुत 
बढ़ गया । बोद्ध सन्‍्यासी उनकी विद्वत्ना और आचार-विचार के सामने ठहर 
नही सके । इससे कापालिको को बड़ी चिन्ता हुई । अतः उन्होने शकराचार्या 
को मार डालने को योजना बनाईं। कापालिकों का मुखिया शकराचार्य का 
शिष्य हो गया । उनका नाम उम्र भैरव था। कुछ दिनो तक शकराचार्य' के 
साथ रहकर उसने देख लिया कि उनका जोवन कितना दिव्य था और वे स्वयं 
कितने बडे तपस्वी एवं मनसस्‍वी थे। 


शंकराचार्य के वैदिक प्रचार के सामने कापालिको के अवैदिक कार्यों की 
पनिल्दा होने लगी और लोगो का मन उधर से हदने लगा । इससे कापालिको 
की चिन्ता और भी बढने लगी। एक दिन उम्र भैरव ने शकराचाय को एकान्त भे 
पाकर उनसे कहा कि “गुरुदेव ! एक अलोकिक सिद्धि प्राप्ति के लिए मुझे नर 
अलि देनी है । उसके लिए मुझे किसी तेजस्त्री राजा या मनस्‍्वी योगी के सिर 
की आवश्यकता है। बहुत प्रयत्व करने पर भी किसी राजा के सिर की 
उपलब्धि नही हो सकी । इस समय आपसे बडा मनस्वी योगी कोई है नही ॥ 
यदि आप कृपा करके अपना सिर उतारने की अनुमति दे देते, तो हमारा काम 
बन जाता ।”” 


शकराचाय ने उसकी बाते सुनकर कहा--मुझे तो कोई आपत्ति नही है 
भाई, किन्तु तुम इस बात को मेरे. शिष्यों के सामने मत कहना और जब 
'कसी मैं अकेला होऊं, मेरे शिष्य वहाँन हो, तो तुम आकर भेरा सिर 
उतार लेना । 

उम्र भैरद उस दिन से अपनी तलवार की धार तेज किए हमेशा ऐसे 
समय की ताक में रहता, जिस समय शकराचार्य अकेले हों । कोई उनके पास 
'न हो। आखिर एक ऐसा अवसर उसे मिल ही गया। वह अपनी तलवार 
अभी शकराचार्य पर चलाने वाला ही था कि पद्मपाद कह्दी से अकस्मात आ 
गये और अपने त्रिशुल॒ की नोक से उस पर प्रहार कर उसका काम तमाम 
क्र दिया । 


उग्र भेरव की सृत्यु से कापालिकों का दल छिल्न-भिन्न हो गया और प्राय: 
ये लोग विलुप्त हो गए । 
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कापालिको के विनाश से शकराचाय को अपने अद्वेत मत के प्रचार में 
बहुत सुगमता मिली । कापालिक जनता को गुमराह करते थे और अपने 
अशोभनीय आचार से भगवत पूजा की परम पवित्र विधि को अशुद्ध रूप से 
जन साधारण के सामने रखते थे । 

शकराचार्य श्रीशैल से महाराष्ट्र पधारे । यहाँ आकर उन्होने गोकर्ण का 
दर्शन किया । यह एक प्रसिद्ध तीर्थ स्थान है और गोवा से तीस मील दूर समुद्र 
के किनारे बसा है। यहाँ पर शिवजी का मन्दिर है । उसे महाबालेश्वर कहा 
जाता है। बाल्मीकि रामायण से पता चलता है कि कुबेर के समान धन प्राप्ति 
की लालसा से रावण ने गोकर्ण मे आकर घोर तपस्या किया था। महाभारत 
में लिखा है कि गोकर्ण तीर्थ की महिमा अपरभम्पार है। यहाँ तीन रात ठहरने 
पर अश्वमेध यज्ञ जैसा पुण्य फल प्राप्त होता है । 


गोकर्ण मे तीव रात निवास करने के बाद शकराचार्य अपने शिष्यो सहित 
हरिशकर क्षेत्र की ओर बढे। वहाँ हरिहर की मूरति विराजमान है। यहाँ 
मन्दिर से तन्‍्मय होकर उन्होने भगवान्‌ हरिहर के सामने प्रार्थना किया | 
हरिहर का दर्शन करने के बाद वे मूकाम्बिका की यात्रा के लिए चल पड़े | 
मूकाम्बिका की यात्रा भे एक विचित्र घटना घदी । एक ब्राह्मण दम्पत्ति अपने 
एकलोते मृत पुत्र को गोदी मे लेकर विलाप कर रहे थे। ब्राह्मण दम्पति के 
विलाप से आचार शकर का कोमल हृदय पिघल गया । उन्होने उस मृत बालक 
को जिला दिया । उनके इस अलौकिक चमत्कारिक कार्य से लोगो को महात्नु 
आश्चर्य हुआ । बालक के जी जाने से उनकी यश कथा उत्साह से घर-घर गाई 
जाने लगी । 

वहाँ पहुँच कर शकराचार्य ने मुकाम्बिका की प्रार्थना ओर पूजा किया । 
कुछ दिनो तक वहाँ निवास कर उन्होंने अद्वेत मत का प्रचार किया। रास्ते 
भे जहाँ बौद्धो या जैनियों के अड्डे थे, वहाँ आचार्य शंकर ने विशेष रूप से 
लोगों को अद्देत की बातें बतलाई। इसका परिणाम यह होता था कि बोद्ध 
भिक्षुओ या जैन मुनियों को वहाँ कोई पूछता नही था और वे लोग अपने पराभव 
के कारण स्थान छोडकर कही दूसरी जगह चले जाते थे। 

मुकाम्बिका से थोड़ी दूर पर एक ब्राह्मणो की बस्ती थी। वहाँ लगभग दो. 
हजार ब्राह्मण निवास करते थे। जिस स्थान में केवल ब्राह्मण ही रहते थे, उस 
बस्ती को भग्रहार कहा जाता था। उस अग्नहार में प्रभाकर चामक एक उत्तम 
गुण सम्पन्न ब्राह्मण रहते थे। प्रभाकर तो स्वय विद्वान, गुणी और प्रतिभा 
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सम्पन्न थे, लेकिन अपने पुत्र के लिए बडे दु,.खी और चिन्तित रहते थे । उनके 
पुत्र के नहाने-खाने का कोई समय नही था । हमेशा आलसी की तरह पडा रहता 
था । जब कभी जी मे आता, तो स्नान करता था और जब कभी भूख लगती, 
तो खा लेता था| प्रभाकर अपने पुत्र के इस आचरण से बहुत दुखी रहते थे । 
शकराचार्य' को आया जानकर प्रभाकर अपने पुन को लेकर उनके दशन के लिए 
वहाँ गए । अपनी चिन्ता का सविस्तार विवरण देते हुए प्रभाकर ते शकचाचार्य, 
से कहा, “महात्मनू | मेरा यह पुत्र ते”ह वर्ष का हो गया है । हमने इसका 
उपनयन सस्फार कर दिया है, किन्तु अभी तक इसे अक्षर ज्ञान तक नही हुआ । 
उसमे इसका सन नहीं लगता है। यह किसी से कुछ बोलता नहीं हमेशा 
आलसी की भाति मौन पडा रहता हे। इसका आचरण एकदम जड की भाँति 
है । कृपया आप बतलावे कि ऐसा क्यो है ?!' 


शकराचार्थय ने उस बालक की ओर देखा और उससे पूछा-- तुम कौन हो 
आऔर जड की भाँति आचरण क्यो करते हो ?” 

इतना सुनते ही बालक बोल उठा-- भगवान्‌ ! मैं आनन्द हूँ। देह, इन्द्रिय 
आदि से अलग हूँ। मेरे मन में किसी प्रकार का विकार नहीं है। उन्हें 
अपने पास न फटकने देने के लिए मैं चैतन्य रूप हैँ। कौन कहता है कि मै 
जड हूँ ?”' 

इतना सुनते ही वहाँ उपस्थित सभी लोग आश्चय चकित हो गए। 


पिता जिस बालक को मूर्ख और आलसी समझते थे, वह तो ब्रह्मज्ञानी 
निकला । 


शक राचार्य ने उस बालक को अपना शिष्य बना लिया और उसका नाम 


हरुतामलक रखा । वास्तव में वह बालक ब्रह्मज्ानी था और पूर्व जन्म के अभ्यास 
से सब कुछ जानते हुए भी सदा चुप रहता था । 


वहाँ से शकराचार्य प्यूगेरी क्षेत्र मे गए । पूर्व काल भें यही पर ऋषि झुग 
तपस्या करते थे । माँ की अनुमति से सनन्‍्यास ग्रहण करने की अभिलाषा से गुरु 
की खोज मे जब बारह वर्ष पूर्व शकर यहाँ प्रथम बार पधारे थे, तो एक 
काले नाग द्वारा अपने फण से मेढ़क के बच्चों की रक्षा करते देख इस 
स्थान के पविन्न और शान्ति का आभास उन्हें उसी समय हो गया था। 


तभी उन्होंने निश्चय किया था कि इस शान्त श्गेरी क्षेत्र में वे एक मठ 
स्थापित करेगे । 


५६ / आचार्य -त्रयी 


शगेरी क्षेत्र वर्तमान समय में दक्षिण भारत के गूँदूर जिले मे तगभ्नद्रा नदी 
के'किनारे स्थित है। शकराचाय ने पूर्व सकल्प के अनुसार यहाँ एक मठ की 
स्थापना किया । इस झूगेरी मठ का नाम शारदा मठ पडा । विजयनगरम्‌ के 
राजा की ओर से इस मठ को विशेष जागीर भिली थी। प्राचीन काल से इस 
समय तक अद्वेत्त विद्या के प्रचार-प्रसार का यह बहुत महत्वपूर्ण केन्द्र रहा है । 
स्वय शकराचाय बहुत दिनो तक यहाँ निवास करते हुए अपने सिद्धान्तो के 
प्रचार मे रत रहे । 


शुगेरी मठ का नाम मण्डन सिश्र (सुरेश्वराचाय ) की विदुषी पत्नी शारदा 
देवी के नाम पर शारदारीठ रखा गया था। शकराचार्य ने इस स्थान का पूर्ण 
दायित्व अपने शिष्य सुरेश्वराचार्य को सौप दिया था । 


शारदापीठ मे शकराचार्य ने पुनः एक बार ब्रह्मसूत्र पर लिखे अपने भाष्य 
को शिष्यो को बतलाया।। उन्हे अद्वेत धर्म के प्रचार को प्रेरणा दी और स्वयं 
इसमे पुर्णरूपेण लग गये । 


शंकराचाय ओर पंचपादिका 


थोड़े ही समय में शारदापीठ का यश दूर-दूर त्तक फैल गया। यह स्थान 
शंकराचार्य के सिद्धान्त के प्रचार और प्रसार का मुख्य केन्द्र हो गया । उस 
समय देश में बोद्ध सन्‍्यासियों और जैन म्रुनियों का बडा जोर था, किसन्‍्तु उनके 
आचरण से उनकी मान-मर्यादा घदने लगी थी। क्योकि उनका जीवन विलास 
एवं आइस्बर पूर्ण हो गया था । बौद्ध संघो मे महिलाओ के प्रवेश पा जाने से 
बोद्ध भिक्षु न केवल प्रमादी ओर आलपी हो गये थे, वरन्‌ उनका आचरण भी 
शुद्ध नही रह गया था। जैन साधुओ की भी यही दशा थी। वे अनेक प्रकार 
के आडम्बर करते थे। अपने तीर्थाडुरो के आदेशों की उपेक्षा कर अलग- 
अलग मत' चलाने लगे थे । परिणाम स्वरूप धर्म के प्रति जनता एक प्रकार से 
निराशा होने लगी थी और अनेक धर्मों ओर मत-मतान्तरो के फैल जाने से 
यहू निश्चय करना कठिन हो रहा था कि कौन धर्म या मत ठीक है और कौन 
ठीक नहीं है । 


ऐसी अन्धकारपूर्ण स्थिति मे शकराचार्य का उदय निश्चय ही अनेक धर्मों 
ओर मतो के दूषित वातावरण के बादलो से भारतीय धर्म और सास्क्ृतिक गगन 
को स्वच्छ करने के लिए हुआ था। सौभाग्यवश शकराचार्य को ऐसे शिष्य 
मिल गये थे, जिनके द्वारा धर्म और वेद-विद्या पर पडे पर्दे को हृदा फेजने मे 
उन्हे बडी सहायता मिली । झूगेरी मे एक दिन नित्य की भाँति शकराचार्य 
जब अपने शिथ्यों को पढाने बैठे तो कोई एक शिष्य वहाँ उस समय उपस्थित 
नही था। पूछने पर ज्ञात हुआ कि सस्‍्तान के लिये गया था। गुरु ने उसकी 
प्रतीक्षा में किसी को नहीं पढाया । वह अति साधारण प्रतीत द्वोने वाला विद्यार्थी 
था। परदुमपाद जैसे मेधावी छात्रों को गुरु जी द्वारा उस छात्र के लिये प्रतीक्षा 
करता उचित नहीं लगा। शकराचार्य अपने शिष्यों के मर का भाव समझ 
गये । स्तान करके लौदते समय गुरु की कृपा से उस छात्र को अलौकिक प्रतिभा 
प्राप्त हो गई और उनके सामने पहुँचते ही आध्यात्म से परिपूर्ण पद्ममय वाणी' 
अबाध रूप से उसके मुँह से उच्चारण होने लगी । जिस शिष्य को लोग निरामूर्ख 
मानते थे, वह आत्मविद्या' का अलौकिक पंडित था। शंकराचार्य की प्रेरणा 
और आशीर्वाद से समय पर उसकी आधा प्रस्फुदित हो गई। उस शिष्य के 
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सुख से उस समय तोदक छुन्दो में वाणी निकली थी। इसलिए शकराचार्य दे 
अपने इस विद्वान पडित शिष्य का नाम तोदकाचार्य रखा । तोटकाचार्य अपने 
गुरु के अनन्य भक्त और प्रिय शिष्यों मे से थे । शकराचार्य ने जब बदरिकाश्रम के 
पास ज्योतिर्मठ की स्थापना की, तो उसकी अध्यक्षता का भार इन्ही तोदकाचाय" 
को सोपा था । 


श्गेरी मे शिष्यो की पढाई का काम प्राय. समाप्त हो गया था। अब वे 
सब के सब प्रकाण्ड पडित हो गये थे । उन सब की योग्यत्ता और रुचि के अनु- 
सार शकराचाय ने उन्हे कुछ ग्रन्थों की रचना का भार सौपा । गुरु की भाज्ञां 
का पालन हुआ। जो काय जिसको सौंपा गया था, उप्तको पूर्ण करके सबने 
गुरु को सुनाया। वे सुनकर परम प्रसन्न हुए । अब उन्हे पूर्ण विश्वास हो गया 
कि सभी शिष्य उनके सिद्धान्तो को भली-भाँति जानते और उनका प्रचार उचित 
प्रकार से कर सकते थे । 

एक बार पद्मपाद गुरु की आज्ञा लेकर अपने प्रदेश मे चले गये । वे चोल 
(द्रविड) देश के निवासी थे । किन्तु शिक्षा प्राप्त करने के लिए बाल्यकाल से ही 
काशी में रहने लगे थे। वही वे शकराचार्य के शिष्य हो गये और उनके साथ रहने 
लगे। अपने प्रदेश लौटकर एक दिन पदमपाद अपने मामा से मिलने गये। 
मामा ने उतका विधिवत्‌ सत्कार किया। परद्मपाद ने अपनी पुस्तक “कक्रह्मसूत्र 
भाष्य टीका” अपने मासा को दिखलाई । मामा विद्वानु पुरुष थे। परन्तु थ 
मीमासक । एक ओर जहाँ वे अपने भान्जे की योग्यता और पाण्व्त्य देखकर 
बहुत ही प्रसन्न हुए, वही दूसरी ओर पुस्तक में मीमासा खण्डन से उन्हें बहुत 
दु.ख हुआ । पदुमपाद के प्रति उनके मन मे ईर्ष्या के भाव आ गये । 

पदमपाद त्ीर्थाटन करने के विचार से गुरु की आज्ञा लेकर आये थे । इस-« 
लिये वे रामेश्वरम्‌ और दूसरे तीर्थों मे भी जाना चाहते थे । सोच विचार कर 
अपनी हस्तलिखित पुस्तक मामा को सोपकर अपने मित्रो सहित तीर्थ स्थानों: 
के दर्शन के लिये चले गये । 

मामा का हृदय ईर्ष्या की अनल में तप रहा था। वे मीमासा शास्त्र खण्डन 
बरदास्त नही कर सुके । जिस यूक्ति से पदमपाद ने अपनी पुस्तक से मीमासा 
शास्त्र का खण्डन किया था, उसका प्रभाव निश्चय ही उस पर पड़ता । 

अतः माता ने तिश्वय किया कि 'न रहेगा बाँस और न बजेगी बाँसुरी ।* 
उन्होंने एक दिन अपने धर भें आग लगा दी। परद्मपाद्र रामेश्वरजी की. 
तीर्थ यात्रा में थे और उनका ग्रन्थ मामा द्वारा लगाई गईं ज्वाला में भस्म हेड 
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रहा था। मामा की इच्छा पूरी हुई । परदमपाद का वह प्रन्थ जलकर राख 
हो गया । 

जब पदमपाद रासेश्वर जी से लौद कर आये तो जले घर के साथ ग्रन्थ के 
भी जलने की बात सुनकर उनका हृदय असह्य वेदना से कराह उठा । कपदी 
मामा ने बनावटी सहानुभूति प्रकट किया । पद्मपाद ने उन्हें उत्तर दिया कि 
/'प्ृन्थ जल जाने से मेरी बुद्धि तो जली नही है । मै उसे पुनः तैयार कर लूँगा ।/! 
मामा के लिये यह और असह्य हो गया। पुस्तक के फिर तैयार होने की बात से 
उन्हे बत्न लगने जैसा आघात लगा। उच्होने पद्मपाद की बुद्धि विकृत करने के 
विचार से उनके भोजन में विष मिलवा दिया। विष के कुप्रभाव से पद्मपाद 
की स्मरण शक्ति जाती रही । 


पदमपाद जब उस ग्रन्थ की रचना करने बैठे, तो वे कुछ न लिख सके । 
विष के प्रभाव से उनकी स्मरणशक्ति नष्द हो गईं थी । उन्हे बडा दु ख हुआ । 
तब उन्होने शकराचाय के पास लौद जाते का निश्चय किया । शकराचाय अपने 
प्रिय शिष्य को वापस आया देखकर अत्यस्त प्रसन्‍न हुए । किन्तु पद्मपाद के कुम्ह- 
लाये म्रुख को देखकर उन्हें बडी चिन्ता हुईं । पद्मपाद ने उनसे सारा वृत्तान्त 
कह सुनाया । शकराचार्य ने उनको सान्‍्त्वना देते हुए कहा--- तुमने एक बार 
अपना ग्रन्थ पढकर मुझे सुनाया था । वह ज्यो का त्यो मुझे कठस्थ है | तुम 
लिख लो । मैं लिखाये देता हूँ ।”” पद्मपाद की आँखों से आँसू को अनवरत धार 
बहने लगी । उन्हें असीम सतोष मिला । उनका ग्रन्थ 'पत्चपादिका' पुन' तैयार 
ही गया । 


शंकर द्वारा माता का श्राद्ध 


शकराचाय की माता को विवश द्वोकर जब अपने एकलोते बेटे को सम्यास 
ग्रहण करने की अनुमति देनी ही पडी, तो उन्होने बालक शकर से एक बात की 
याचता की थी। वह याचना यह थी कि अन्त समय में शकर माता के पास 
रहे । शकर ने यह बात मान ली थी। आखिर उनमे भी बेटे का हृदय था। 
शकर ने जब यह बात स्वीकार कर लिया तो माता ने पूछा था-- बेदा, मैं 


तुझे किससे सूचना दूँगी । तेरे चले जाने के बाद मेरा अपना कौन रहूंगा ? कौन 
मेरे लिए तुझे दंढता फिरेगा ?” 


बालक शकर ने माता को आश्वस्त करते हुए हृढ शब्दों मे. कहा था-- 
“माँ, मुझे किसी के ढूंढने की आवश्यकता नही पडेगी। मैं स्वय तुम्दारी सूचना 


लेता रहँगा । जब मेरी आवश्यकता हो, तो मुझे केवल याद भर कर लेना, मैं 
आ जाऊंगा ।”! 


श्रुगेरी स्थित शारदापीठ भारत विख्यात हो छुका था। स्वय शकराचाय 
की अध्यक्षता में वहाँ सभी काय होते थे । वेदों के प्रचार-प्रसार और अद्वेत' 
मत के प्रतिष्ठाव मे शकराचार्य' की दिनचर्य्या अबाधगति से चलती थी। उसी 
समय एकाएक उनके मन मे एक दिन माता के दर्शन की इच्छा बलवतो 
हो उठी। उन्होने शारदापीठ का झम्पूर्ण काय भार अपने योग्य शिष्य 
सुरेश्वराचाय को सौपा और माँ दर्शन की इच्छा से अपने जन्म स्थान के लिये 
चल पड़े । 


शकराचार्य' उन्ही मार्गों से होकर लौट रहे थे, जिनसे होकर आठ वर्ष 
की अवस्था भे वे एक दिन गुरू की खोज में जाये थे। तब के शंकर और आज 
के शकर में बहुत अन्तर था--अब वे स्वय” गुरु पद प्राप्त कर चुके थे और 
वह भी जगदुगुरु का पद । आज उसी जगदुगुरु को माँ की ममता और स्नेह 
सूत्र उनके जन्म स्थान कालडी की ओर, खीचे लिये जा रहा था। मार्ग भे 
विश्ञाम किये बिना वे चलते जाते थे। भूख, प्यास या धकावट का अनुभव तक 
न होता था। 
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दिन-दिन और रात-रात भर चलने के बाद एक दिन शकराचार्य कालडी 
पहुँच गये । माता का शरीर जीर्ण शीर्ण हो चुका था---वे मरण शब्या पर पड़ी 
थी। अपने पुत्र को आया देखकर प्रेमाश्न की अविरल धारा उनकी आँखों से 
बह चली । मनस्वी शकराचाय की साधना भी पैय्य को न सम्भाल सकी | 
माँ-बेटे का यह अभूतपूर्व अलौकिक मिलन देवताओं के लिये भी दर्शनीय हो 
गया था । 


माता आर्यास्बिका ने अपने पुत्र से कद्दा-- बेटा, बहुत अच्छा हुआ कि 
तुम आ गये । मैं तो अब घडियाँ गिन रही हूँ । तुम्हारे लिए ही मेरे प्राण अठके' 
थे। अब मैं निश्चिन्त होकर मर सकेगी। यह भगवान का बडा अनुग्रह है । 
अब समय कम है । तुम मुझे कुछ उपदेश करो, जिससे मेरी भगवान के चरणों 
से प्रीति हो और मुझे उनकी प्राप्ति हो सके ।! 


शकराचार्य' ने माँ को निर्मुण का उपदेश किया। प्राण छुटते समय माता 
आर्याम्बिका को विष्णु के दर्शन हुए ओर उन्हे विष्णुलोक को प्राप्ति हुई । 

उन्होने स्वय अपने हाथो अपनी माँ का दाह सस्कार किया। सन्यासी को 
दाह सस्कार नही करना चाहिए और अग्नि का भी स्पर्श नहीं करना चाहिए। 
जब शकराचाय अपनी माँ का दाह सस्‍्कार करने की तैयारी करने लगे, तो 
उनके कुट्रम्बियो एवं पडोसियो ने उनको सहयोग नहीं दिया। यहाँ तक कि 
किसी ने आग भी नहीं दिया। कहते हैं कि शंकराचाय ने अपनी माता की 
दाहिनी भुजा से आग निकाली और थोडी सी लकड़ी इकट्ठा करके अपने दरवाजे 
पर ही माता के शव को जलाया । कुद्ुम्बियो ओर पडोसियो के इस व्यवहारः 
पर उन्हे बहुत क्रोष आाया। उसी क्रोध मे उन्होने शाप दे दिया कि “अब से 
तुम्हारे घर के पास ही स्मशान रहेगा ।” उसी शाप के अनुसार आज भी केरल 


के मालावार हिस्से के ब्राह्मणो के शव उनके घरो के सामने दरवाजे पर ही 
जलाये जाते हैं । 


शंकराचार्य की मातृभक्ति जैसा उदाहरण कट्दी अन्यन्न मिलना बड़ा कठिन 
है । माता की इच्छा और अपनी श्रद्धा अनुसार सन्यासी जीवन के उत्त नियमों 
के बधन में, जिनकी कोई आध्यात्मिक प्रष्ठभूमि नही है, वे नही पड़े और अपने 
कुल तथा अन्य ब्राह्मणों के विरोध के बावजूद भी माता का श्राद्ध बड़ी तन्‍्मयता 
एवं लगन से क्रिया । माता आर्याण्विका कोई साधारण स्त्री नही थीं। जीवन 
भर भगवत्‌ भजन में लगीं, वे भी भगवत्सय हो गई थी । जीवन से कभी भी 
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किसी कठिन परीक्षाकाल से उन्होने अपना साहस नहीं छोड़ा । भर्यादाओं की 
सीमा में रहते हुए वे भगवात्त मे अपने को लगाये रही | शंकराचार्य के 
महान्‌ और गौरवपूर्ण स्थान प्राप्त करने में माता का बहुत बडा योगदान था। 
शकराचार्य का रोम-रोम माता के स्नेह, प्यार और त्यागपूर्ण जीवन के प्रति 
कृतज्ञ था । आर्याम्बिका ने पति और पुत्र के हित एवं उनके कल्याण के लिये 
अपना कोई अलग अस्तित्व नही रखा । धन्य है वह सांता और घत्प है वह पुत्र 
दोनो ने अपने क्षेत्र में अपने-अपने कर्तव्यों का पूर्ण निर्वाह किया । 


माता के प्रति शकराचाय द्वारा स्थापित जादर्श आज भी भारतीय संस्कृति 
का सुटृढ सोपान है । 


शंकराचार्य को दिग्विजय यात्रा 


भारतीय संस्कृति मे माता को सबसे उच्च और गौरवपूर्ण स्थान प्राप्त है । 
जब महाराजा दशरथ की आज्ञा से मर्यादा पुरुषोत्तम भगवान राम चोदह वर्ष 
के लिए वन जाने लगे, तब माता कौशल्या को प्रणाम करने के लिए उनके 
पास गये । उस समय माता कौशल्या जी ने उनसे यही कहा था कि “बेटा, तुम्हे 
बन जाने की आज्ञा यदि केवल तुम्हारे पिता मे दिया होता, तो मै इसके विरोध 
में कुछ कहती । लेकिन तुम्हारी माँ कैकैयी की भी यही आज्ञा है, इसलिए 
'तुम बन जाओ । माँ का स्थान पिता से बडा है, इसलिए उनकी आज्ञा के ऊपर 
मेरी आज्ञा होती, किन्तु रानी कैकेयी की आज्ञा के विरुद्ध कोई बात तो माँ की 
मर्यादा के प्रतिकूल होगी । इसलिए विचार कर देखने से मुझे यही प्रतीत होता 
है कि तुम्हारा बन जाना ही उचित है |”! 


शकराचार्य' ने माँ के पद के भौरव और उसकी महानता को बनाये 
रखने भे कोई कोर कसर नहीं किया। फिर माँ के ऋण से उऋण हो कोन 
सकता है ? जिन व्यक्तियो को माँ की सेवा का अवसर मिलता है, वे धन्य 
हैं। इसलिए जहाँ माँ का प्रश्न आया, वहाँ शकराचाय ने किसी बधव को 
रुवीकार नही किया। उत्होने लोगो के मना करने पर भी अपनी माँ का 
दाह सस्कार और श्राद्ध विधिवत्‌ किया । उनके जीवन का यह काय बहुत्त ही 
माधुयंपूर्ण है । 


शकराचाय के परमप्रिय शिष्य पदमपाद ने अपने ग्रन्थ 'पच्रपादिका' के 
जल जाने पर यही कालढी से आकर अपने गुरु का दर्शन किया था शकराचाय 
को केरल आया जानकर वहाँ के राजा उनसे मिलने आये । राजा स्वय विद्यन्न 
तथा कवि थे और विद्वानों का आदर करते थे । यही राजा एक बार उनके 
बाल्यकाल में भी मिलने आये थे। तब से अब तक शंकराचाय की यशोगाथा 
कई गुनी ब्रढ़ चुकी थी। इस बार राजा ने शंकराचार्य का विशेष सम्मान 
किया । पदमपाद की तरह राजा के भी लिखित तीन वादक किसी भ्रकार 
जल गये थे । जब राजा में अपने नाटकों के जल जाने को बात्त कही और 
बडे दुखी हुए तो शंकराचार्य ने उनसे कहा--“आप दुखी ते हो । जब प्रथम 
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बार आप यहाँ मिलने आये थे, तब आपने नाठको को मुझे सुनाया था । झुझे के 
अब भी याद है। यदि आप लिखना चाहे तो मैं लिखा सकता हूँ ।”” राजा 
को बडी प्रसन्नता हुई और शकराचार्य' की $पा से उन्होंने अपनी कृति पुन. 
तैयार कर ली । 


अपने जन्म स्थान में शकराचाय को बडा मान-सम्मान मिला ।| माँ का 
श्राद्ध संस्कार करने के बाद थोडे दिनो यहाँ रुककर उन्होने अपने धर्म का प्रचार 
किया । फिर शिष्यो सहित वहाँ से चल पडे । 


शकराचार्य के समय से आवागमन की आज जैसी सुविधा नहीं थी। राजा 
और राज्य के अधिकारी कही आने जाने के लिए हाथी और घोडो का उपयोग 
करते थे और शेष जनता पैदल यात्रा करती थी । शकराचाय को भी अपने 
शिष्यो सहित पैदल ही जाना पडता था। जब उनके जीवन की अलौकिक 
घटनाओ का हम अध्ययन करते है तो अनायास ही हमे ऐसा लगने लगता है कि 
वे मनुष्य नहीं--साक्षाद्‌ देवता थे । अपने जीवन काल मे--और वहू भी बत्तीस 
वर्ष के अल्प जीवन मे, उन्होंने जितना कार्या किया, उतना कार्य, केवल एक तो 
बया, अनेक व्यक्ति सम्मिलित रूप से भी नहीं कर सकते । 


शंकराचाय तीर्थ स्थानों भे जाते और वहाँ अपने मत का प्रतिपादन करते 
थे। रास्ते में जनता उनका खूब स्वागत करती थी । अनेक मतान्तरों में उलझे 
हुए लोग अपने मार्गदर्शन के लिए भी शकराचार्य. के पास आते थे। उनका 
कहना था-- ब्रह्म एक है । हम सभी ब्रह्ममय हैं । उससे अलग किसी वस्तु का 
अस्तित्व नही है । हमारे अस्तित्व का आधार ब्रह्म ही है ।” उनकी दिव्य वाणी 
का जनता पर बहुत प्रभाव पडता था। तीर्थ स्थानों में एकत्रित जनता और 
एक तीर्थ से दूसरे तीर्थ में जाते समय रास्ते के गाँवों के लोगों, सब के ऊपर 
उनका अभूतपूर्व प्रभाव पडता था। परिणाम रुवरूप शकराचार्य के मत का 
प्रचार बहुत तीन गति से हुआ । 


जनता के ऊपर शकराचाय' का स्थायी प्रभाव देखकर बौद्धो, जैनियो और 
उन सभी धर्म प्रचारकों को, जो किसी न किसी प्रकार जनता को केवल 
अपनी सुख सुविधा का साधन मानते थे, चिन्ता व्यापने लगी। अपने 
स्वार्थ की रक्षा के लिए उन्होने शकराचार्य का विरोध करना प्रारम्भ कर 
दिया । उनके मत का ख़ण्डन किया। किल्तु इन सब का कोई प्रभाव नहीं 
हुआ । 
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शकराचाय के सामने शाज्लार्थ मे कोई ठहर नही सकता था । उनकी अद्भुत 
विद्त्ता और अलौकिक प्रतिभा के सामने विरोधियो को पराजय स्वीकार करनी 
पडती थी । कही-कटह्दी शारीरिक बल प्रयोग और सघर्ष भी हुए, उनमे भी 
शकराचाय के मत क॑ प्रचार करने वालो की ही विजय हुई । 


अपने मत प्रचार के लिए शकराचाय सभी तीर्थ स्थानों से गये । काशी, 
प्रयाग, बद्रीनाथ, केदारताथ आदि स्थानों मे उनके जाने की बात हमे ज्ञात ही' 
है। वे उत्तर भारत के अयोध्या, मथुरा, वृन्दावन, उज्जैन, कॉची, हरिद्वार, 
कुरुक्षेत्र कामव्प (आंसाम) आदि और दक्षिण भारत के रामेश्वरम्‌ जगन्नाथ- 
पुरी, द्वारिकापुरी, गणबर, चिदाग्बर, मध्याजु न, वक्रतुण्डपुरी, विदर्भनगर, 
श्रीपर्वत आदि स्थानों में गये । इस प्रकार, भारत के एक कोने से दूसरे कोने 
में जाकर उन्होंने जनता को “ब्रह्म एक है” का उपदेश किया। उनमे फैली' 
अआातन्तियों को दूर किया और अपने मत का विरोध करने वालो को परास्त कर 
विजय प्राप्त किया । दसों दिशाओं मे उनकी यश की गाथा गाई जाने लगी । 
इसीलिए शंकराचार्य' की इन यात्राओ को हम दिग्विजय यात्रा कहते हैं । 


शंकराचाय का शरीर त्याग 


इस ससार की गति विचित्र है। यहाँ की किसी वस्तु मे स्थायित्व नही 
है । राजा, रक, योगी, यतती सब को काल एक न एक दिन डसता है ओर सभी 
इस नश्वर शरीर को त्याग देते है। इतने लाड-प्यार, आदर-सम्मान से पालित« 
पोषित शरीर चिता मे जलता है और कुटुम्बी तथा सित्र सब खडा देखते रहते 
है । इसीलिए महात्मा जन यह उपदेश करते हैं कि ससार मे रहते हुए भी हमे 
उसमे लिप्त नही होना चाहिए। सब काम करते हुए भी ससार से आसक्ति नही 
होनी चाहिए । अच्छे-अच्छे, सब को भरिय लगने वाले, सब की आनरूद देने वाले 
काम करने चाहिए | लेकिन हम जो कार्या करे, उसे भगवत्‌ कार्य' समझे । गीता 
का भी यही उपदेश है और इसी को योगी-मुनि सभी भिन्‍न-भिन्‍न तरह से करते 
और गाते है । 

शकराचार्य का जीवन इसी परम्परा का एक दिव्य और आदर्श जीवन 
था । अपने जीवन का एक क्षण भी उन्होंने व्यर्थ मे नही गेंवाया । जीवन के 
अन्तिम क्षण तक वे काय. में रत रहे और जो भी उन्होने किया, उसे भगवान 
का कार्य माना | वे दिव्य पुरुष थे और जानते थे कि इस शरीर की अन्तिम 
गति क्या है ? इसलिए अपने एक-एक क्षण का उपयोग किया । 

प्रचीव काल में काश्मीर सस्कृत विद्या के लिये प्रसिद्ध था। अपनी 
दिग्विजय यात्रा के समय शकराचार्या वहाँ भी गये। वहाँ शारदा का मन्दिर 
है। उस समय उसकी बड़ी प्रसिद्धि थी। उस मन्दिर भें चारों ओर चार 
दरवाजे थे । पूरब, पश्चिम और उत्तर के दरवाजे तो खुलते थे, किन्तु दक्षिण 
का फाटक कभी नहीं खुलता था। कहा जाता था कि भारत के दक्षिण भाग 
में कोई सर्वज्ञ व्यक्ति नही हुआ था, इसलिए वहू फादक कभी वही खुला। 
शकराचार्य दक्षिण की इस कमी को भिदा देने के उद्देश्य से शारदा मन्दिर के 
दक्षिण द्वार से मन्दिर में प्रवेश करने के विचार से ज्योंही बढे कि वहाँ के 
पढितों की एक भीड ने उन्हें घेर लिया । पडितो ने निवेदन किया कि इस 
द्वार से वही व्यक्ति मन्दिर मे प्रवेश पा सकता है, जो अपनी सर्वज्ञता को 
प्रमाणित कर दे । शंकराचार्य तो यह चाहते ही थे। शास्वार्थ प्रारम्भ हुआ । 
वहाँ भी शकराचाय की विजय हुई और उन्होने दक्षिण द्वार से मन्दिर मे प्रवेश 
कर दक्षिण भारत की सर्वज्ञता की कमो को दूर कर दिया । 
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लेकिन ज्योही वे शारदा जी की मूर्ति के पास पहुँचे, त्योही आकाशवाणी 
हुई-- कोई भी अपविन्न व्यक्ति इस पविन्रमृति को छूने का अधिकारी नहीं 
है । परकाय प्रवेश करके कामकला का ज्ञान प्राप्त कर आपने कामिसियों के साथ 
रमण किया है । यह कार्य सन्‍्यासी के लिए सर्वथा निन्दित है । इसलिए सर्वज्ञता 
का प्रमाण देकर भी आप इस मन्दिर मे प्रवेश पाने के अधिकारी नही है ।” 

शकराचार्य ने उत्तर दिया--'मैते अपने जीवन में कोई पाप कर्म नहीं 
किया है । पाप की छाया तक मैंने नही देखी । परकाय प्रवेश कर मैने काम- 
कला अवश्य सीखी, लेकिन जो शरीर यहाँ इस समय खडा है, इस शरीर से 
नही । वहू शरीर दूसरा था और उसे मैं छोड चुका हूँ | अत. उसके लिए इस 
शरीर को अपविन्र नही माना जा सकता ।”! 

शारदा ने आचार्य शकर को उक्ति स्वीकार कर ली और वे मन्दिर भे 
साधिकार प्रवेश किये । 

आचार्य शकर वहाँ से अपनी शिष्य मण्डली के साथ नैपाल में पशुपति' 
नाथ के मन्दिर में गये । वहाँ उन्होने बौद्धो के प्रभाव को कम कर पशुपत्ति नाथ 
को पूजन की विधिवत व्यवस्था करवाई । बदरीनारायण की पूजा के लिए जिस 
प्रकार शकराचार्य ने केरल के नस्बूदरी ब्राह्मण नियुक्त किये थे, उसी प्रकार 
पशुपतिनाथ के मन्दिर में भी नम्बूदरी ब्राह्मण की नियुक्ति की गई । उस समय 
से केरल के नम्बृदरी ब्राह्मण परिवार नैपाल भे बस गये । बद्रीनारायण के 
मन्दिर की भॉति पशुपतिनाथ के मन्दिर के पुजारी आज भी नम्बूदरी ब्राह्मण 
ही होते हैं । 

अपने मत और उपदेशो के न्रिल्तर प्रचार और प्रसार के लिए शक्वराचार्य 
ने भारत के चारो भागो में चार पीठो की स्थापना किया। मैसूर के अआगेरी 
क्षेत्र मे शारदापीठ, जग्न्नाथपुरी भे गोवर्धनपीठ, द्वारिकापुरी में द्वरिकापीठ 
और बद्रीनारायण मे ज्योतिर्षीठ । इन चार पीठो का कार्यभार उन्होने अपने 
चार पद्ठ एवं सर्वगुण सम्पन्न शिष्पो को सौप दिया और इसके संचालन के कुछ 
नियम निर्धारित कर दिया। 

इतना सब करते-करते आचार्य शकर का बत्तीसवा वर्ष आ पहुँचा । अपने 
कार्यों को अब वे अस्तिम रूप दे रहे थे | अपने स्थापित मठो के लिए उन्होंते कुछ 
लिखित नियम बनाये और उन नियमो के कड़ाई से पालन करने का आदेश 
किया । उनके तिरोधान के बाइ शिष्यों मे उसके विचारों को लेकर कोई मतभेद 
पैदा न हो जाय, इसलिये अपना अच्त समीप जावकर उन्हींने एक बार सबको 
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एक जगह एकत्रित करके अपने उद्देश्यों से उन्हे परिचित कराया। जिन शिष्यों 
मे किसी प्रकार की शका उठाई, उनका निवारण किया । 

शकराचार्य का स्वर्गवास किस स्थान पर हुआ, इस सम्बन्ध से कोई एकमत 
नही है । कुछ लोग कहते है कि केरल में अथवा श्वूगेरी क्षेत्र भे उन्होंने अपना 


शरीर त्यागा और कुछ विद्वानों का मत है कि उत्तका स्वर्गवास बद्रीनारायण 
क्षेत्र मे हिमालय की गोद मे हुआ । 


प्राचीन श्र्‌ तियो से ज्ञात होता है कि चारो पीठो की स्थापना करके और 
उनका कार्य भार अपने योग्य शिष्यो को सौप कर शंकराचार्य षद्रीनारायण 
क्षेत्र मे चले गये थे । वही हिमालय मे उन्होंने कुछ दिन निवास किया । उनके 


अन्त समय में उनके सभी प्रमुख शिष्य उनके पास थे और सबको उपदेश करते 
हुए उन्होंने एक दिन अपना शरीर त्याग दिया । 


ससार का यही नियम है । यहाँ जो जन्म लेता है, वह मरता है। लेकिन 
कुछ व्यक्ति ऐसे भी होते है, जो भर कर भी नही मरते । जगदगुरु शंकराचार्य एक 
ऐसे ही महामानव थे--उनके द्वारा प्रतिपादित मत और उपदेश आज भी हमारःह 
पथ प्रदर्शन कर रहे है और भारतीय ससरक्ृति के आधार स्तम्भ बन गए हैं । 

शकराचार्य जैसे महामानव आये दिन जन्म नहीं लिया करते । कई सौ वर्षों 
में कही एक बार इस प्रकार के किसी महापुरुष का जन्म होता है। ऐसे महा- 
पुरुषो के जल्म का कोई विशेष प्रयोजन द्वोता है। उस प्रयोजन की समाप्ति पर 
वह व्यक्ति भी इस नश्वर शरीर का त्याग कर देता है। जो सब की अन्तिम 
गति है, चही उसको भी प्राप्त होती है। लेकिन मरने के बाद जैसे यह संसार 
सब को भूल जाता है, महापुरुषो को नद्दी भुला पाता । वे सस्क्ृति, धर्म तथा 


इतिहास के अभिन्न अग होकर सदा हमें अपने उच्च और आदर्श सिद्धास्तों द्वारा 
प्रेरणा देते रहते हैं । 


शकराचार्य तो केव्रल बत्तीस वर्ष की अल्पायु में ही इस ससार से विदा 
हो गये । लेकिन इतने ही कस सयम में उन्होंने यहाँ की धारमिक एवं सास्कृतिक 
जीवन को पूर्ण रूप से प्रभावित कर लिया। बौद्धिक एवं आध्यात्मिक क्षेत्र में 
क्राँतिकारी परिवर्तन लाकर, भूले भठको को उचित मार्ग दर्शन देकर तथा धर्म 
ओर मजहब के झगडो से बिस्नरती मानवता को टूक-हुक होने से बचाकर, 
उन्होंने इतिहास को एक नया मोड़ दिया था। घामिक और सास्कृतिक जीवन 


में शकराचार्य द्वारा स्थापित प्रतिमान युग-युग तक अपने इस अमर शिल्पी की. 
कहानी कहते रहेगे । 


रामानुजाचाय 





जन्म -- संबत्‌ १०७४ 
अवसान -- संबत्‌ ११९४ 


गुरुशुअश्रष्या भक्तया सर्वलब्धापंणेन + 
सगेत साधुभक्तानाभीश्वराराधनेन ॥ 
श्रद्यया तत्कथाया च कीत॑नेगु णकर्मणाम्‌ । 
तत्पादाम्बुरुदष्यानात्‌ तल्लिज्भ क्षाह॑णादिभि: ।॥ 
“--श्रीमदभागवत महापुराण »७।२०:४३१ 


जन्म 

अपना यह दिव्य देश प्राचीन समय से मद्दात्माओ एवं सल्तो के प्रादूर्भाव 
का स्थान रहा है। गड़ा यमुना की' पावन धारा से सिचित इस पवित्र धरती 
पर स्वय भगवान्‌ राम ओर क्ृष्ण ने अवतार लेकर इसे अक्षण्ण पद प्रदान किया 
है। यही नही, महाभारत के रणस्थल कुरुक्षेत्र मे भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अमर- 
वाणी “गीता” भी इसी धरती की देन है । अँग्रेज इतिहासकारों ते भारत मे 
गुलामी की जड को अत्यधिक सशक्त बनाये रखने के उद्देश्य से हमारे प्राचीन 
वैभव और सस्कृति की उपेक्षा करके भारतीय इतिहास को बहुत ही असगत 
रूप से प्रस्तुत किया है। लेकिन वेद और उपनिषदों का जिन्हे थोडा भी ज्ञान है, 


वे अच्छी प्रकार जानते हैं कि सम्यता और संस्कृति का सर्वप्रथम प्रादुर्भाव इसी 
देश मे हुआ था । 


प्राचीन बैभव तथा आदर्शयुक्त परम्पराओ से परिपूर्ण इस धरती पर जिन 
सतत, महात्मा तथा महापुरुषों ने जन्म लिया है, उनमे से रामानुजाचार्य का 
ताम' भारतीय परिवारों में बड़े आदर और श्रद्धा से लिया जाता है। महात्मा 
बुद्ध और शकराचार्य के बाद रामानुजाचार्य ऐसे व्यक्त थे, जिनका प्रभाव 
सम्पर्ण देश पर पडा और जिन्होंने इतिहास की धारा को एक नया मोड दिया । 

भद्रास शहर से लगभग ४० किलोमीटर की दूरी पर पेरम्बूटूर नामक एक 
गाँव है। उस गाँव मे ब्राह्मणो की सख्या अधिक थी। उनमे से एक का नाम 
केशवाचार्य था। वे कर्मनिष्ठ और कर्त॑व्यपरायण ब्राह्मण थे । अपने गाँव के 
बीचोबीच स्थित विष्णु भगवान के मन्दिर मे बड़ी लगन और शअ्रद्धापूर्वक भगवान 
की पूजा-आरती करते और प्रसाद रूप मे जो कुछ भी प्राप्त हो जाता, उसे ग्रहण 
करते थे । उनके जीवन में किसी तरह का असच्तोष नहीं था । 


श्री यमुनाचार्य नामक एक उच्चकोदि के महात्मा उन दिनो श्रीरगनाथजी 
के मन्दिर में निवास करते थे। श्री यप्त॒ुनाचार्य सस्कृत के बहुत बड़े विद्वान 
और कवि थे । उनके द्वारा रचित श्लोक भक्ति-भावना से परिपूर्ण होते थे और 
जन-साधा रण मे भक्ति प्रचार के माध्यम थे | श्रीरज्ध क्षेत्र मे इनका बहुत प्रभाव 
था । दूर-दूर से पैदल घलकर हजारो वैष्णव जन इनके दर्शन हेतु आते थे । श्री 
यमुनाचार्य के कुछ ऐसे शिष्य थे, जो संन्यास ग्रहण कर उन्हीं के साथ रहते थे ॥ 
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ऐसे ही शिष्यो मे से एक श्री पेथियातिरूमलेनम्बि अथवा श्री शैलपूर्ण थे। ये 
श्री यघुनाचार्य के प्रधान शिष्य थे । 

श्री शैलपूर्ण की दो बहने थी। बडी का नाम कान्तिमती और छोटी का 
ताम महादेवी था। बहनो के कुआँरी होने के कारण श्री पेरियातिख्मलैनम्बि 
चिल्तित रहते थे । उनका सन्‍्यासी मन गुरु-सेवा से कभी-कभी विचलित होकर 
घर की सुधि लेने के लिए, उन्दे विवश कर देता था। वे उन्र कन्याओ का 
विवाह कर अपने को इस बन्धन से मुक्त कर लेना चाहते थे। दैवयोग से उनका 
ध्यान श्री केशवाचार्य की ओर गया । वे सब प्रकार से सुयोग्य थे । श्री केशवा- 
चार्य बहुत ही शीलवानू और पधर्मात्मा प्रकृति के ब्यक्ति थे। वे श्री दौनपूर्ण की 
धामिक जगत में लोकत्रियता एवं उनकी भगवत्‌ भक्ति से परिचित थे । अतः 
केशवाचार्य ने उनके आग्रह पर उनकी बडी बहन कान्तिमती से विवाह किया 
था । छोदी का विवाह मधुरमज्भल ग्राम निवासी कमलनयन भद्ट के साथ हुआ 
था। दोनो बहनो का योग्य और सम्पन्न घरो मे विवाह हो जाने के बाद महात्मा 
श्री दैलपूर्ण के सिर से मानो पहाड जैसा बोझ उतर गया हो। उन्हें अपार 
शान्ति मिली । 


युवा अवस्था को पार करते-करते श्री केशवाचार्य की र्याति' वैष्णव जनो में 
पर्याप्त रूप से व्याप्त हो गई । अपनी भवित-परायणता, विनम्र स्वभाव एवं कवि- 
हृदय के कारण सकल समाज उन्हे आदर देता था। घर भे भी किसी वस्तु 
का अभाव नहीं था । लेकिन सम्पन्नता एवं यूशपूर्ण जीवन के इस वातावरण में 
भी श्री केशवाचार्य के हृदय मे कभी-कभी एक प्रकार की दीस पैदा होती थी । 
गृहस्थाश्रम मे प्रवेश करने के बहुत बर्षो बाद सन्‍्ताव न होने के कारण बच्चे 
का अभाव उन्हें बहुत बुरी तरह खटकतने लगा। भला पत्तियों भे पानी देकर पेड 
को कब तक हूरा-सरा रखा जा सकता है ? बाहरी आडस्बर मन को कब तक 
बहला सकते हैं ? तेल के अभाव मे दीपशिखा कब तक प्रज्वलित रह सकती है ? 
केशवाचार्य विज्ञ पुरुष थे। प्रहस्थात्रम जीवन का उद्देश्य सन्तान को उत्पत्ति 
करके पितसें को सन्तुष्द करना है। हिन्दू शात्रों के अनुसार हमारे स्वर्गवासी 
पूर्वज अपनी सन्‍्तान को सदा-सर्वदा अपने कुल को अक्षण्ण रखने का आशीर्वाद 
देते है। सभी आश्रमों में शहस्थ आश्रम को महत्वपूर्ण स्थान दिया गया है 
अतिथि-सत्कार, जन-सेवा, समराज-चिन्तन, अपने पूर्चज्ी के प्रति कृतज्ञता की 
भावना आदि का सदृविंचार और अन्यत्र कहाँ सुलभ हो सकता है? अपने 
कूल के लोगों द्वारा अच्छे कृत्यों को सम्पादित होते देखकर हमारे स्वर्ग 
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चासी पूर्वज आनन्दित होकर हमे कुल की परम्पराओं को कायम रखने का 
आशीर्वाद देते है । नि.सनन्‍्तान रह जाने पर कुल परम्पराओ के समाप्त हो जाने 
और इस प्रकार पूर्वजों का कोपभाजन बनने का श्री केशवाचार्य के मन में बडा 
भारी दुख था । 


श्री केशवाचार्य विष्णु के परम भक्त थे। भगवान्‌ अपने भक्तों के मद को 
बात को जानते हैं। वे केशवाचार्य के मद की बात समझ गये । अतः भगवान्‌ 
की प्रेरणा से केशवाचाय ने समुद्र के कितारे तिरूवल्लिक्केणिका में श्रीमत्पार्थ 
सारथि भगवान्‌ के समीप अपनी पत्नी समेत यज्ञ, हवन आदि करना प्रारम्भ 
किया । पुत्र-प्राप्ति के निमित्त सकल्‍प से किया गया यज्ञ बहुत विधि-विधान से 
सम्पन्न हुआ और फिर उसका विधिवत्‌ समापन किया गया । 


समापन की रात्रि बेला में श्री केशवाचार्य ने देखा कि जैसे स्वयं श्रीमत्पार्थ- 
सारथि भगवान्‌ कह रहे हो - “मैं तुम्हारी पूजा और भक्ति-भावना से पूर्ण 
सतुष्ट और प्रसन्न हूँ। मैं स्वयम्‌ तुम्हारे पुन्न के रूप मे अवतार लगा और पूव[- 
चार्यों द्वारा प्रतिपादित आदर्शों की पुनर्स्थापना करके भूली-मदकी मानवता को 
सद्गात दूँगा।!! 

श्री केशवाचारर्य ने स्वप्न की बात अपनी धर्मपत्नी से कहा। इस दिव्य 
स्वप्न की बात सुनकर दोनो पति-पत्नी परम प्रसन्‍्त और आनन्दित हुए। इसके 
बाद वे अपने गाँव लौद आये । इस घटना के लगभग एक वर्ष बाद सवत्‌ १०७४ 
के चैत्रमास के शुकलपक्ष की पंचमी दिन बृहस्पतिवार को श्री केशवाचार्य के 
घर का वातावरण आनन्द और उल्लास से परिपूर्ण हो उठा । माता 
कान्तिमती के गर्भ से भगवान ने अवतार लिया था। केवल केशवचार्य के घर 
का ही नही, वरनू आस पास के वातावरण मे अभूतपूर्व परिवर्तंत स्पष्द हृष्दि- 
गोचर होने लगा। नदियों के जल मे तेजी आ गई, आसमान मे उमड़ उमड़ 
कर बादल घिरने लगे, जानवरो एवं चिड़ियो के उछुल-कूद के कारण वातावरण 
भें उमग आ गया तथा जच-जीवन मे एक अजीब उत्साहू, उत्लास तथा स्फूति 
का सचार हो गया था। 


श्री केशवाचार्य के आनन्द की सीमा न रही । पंडितो तथा ज्योतिषियों को 


बुलाकर उन्होंने बच्चे के ग्रह-नक्षत्रों का विचार करवाया और उन्हे भ्रपुर दान 
बक्षिणा देकर बिदा किया । 


बचपन और विवाह 


कान्तिमती के बालक के जन्म के कुछ ही दिनो बाद उनकी छोटी बहन 
महादेवी ने भी एक पुत्ररत्न को जन्म दिया। सूतिकागृह से निकलने तथा कुछ, 
काल स्वास्थ्य लाभ करने के उपरान्त महादेवी के मन मे अपनी बडी बहून के 
पुत्र को देखने की इच्छा उत्पन्न हुईं। अतः एक दिन शुभमुहुर्त मे वे अपने बच 
को लेकर बडी बहन के घर गई । अपनी छोदी बहन और उसके नवजात शिशु, 
को देखकर कान्तिमती के हर्ष का वारापार न रहा । इधर बहन से मिलकर 
और उसके बच्चे को देखकर महादेवी परम प्रसन्न हुई । कान्तिमती ने अपनी 
बहन से कुछ काल तक अपने साथ रहने का आग्रह किया। भला ऐसे शुभ 
अवसर की कौन उपेक्षा करेगा ? बालक के जन्म के साथ जैसे वहाँ आनन्द का 
उदधि उमड़ पडा हो । सम्पूर्ण वातावरण अत्यन्त आकर्षक और उल्लासपूर्ण हो 
गया था । वहाँ से जाने का मन ही नहीं होता था । अतः महादेवी ने बडी बहन 
अ भावपूर्ण आम्रह स्वीकार कर कुछ काल तक वही निवास करने का निश्चय 
कया । 

जब “श्री शैलपूर्ण जी को यह ज्ञात हुआ, तो अपनी बहनों से मिलने तथा 
बहनों को देखने की इच्छा से वे भी कान्तिमती के गाँव आ पहुँचे । साधु भाई 
को देखकर दोनों बहने हर्षित हुईं। इधर बहुत दिनो के बाद अपनी कब्या-तुल्य 
इन' बहनों को प्रसच्तचित्त देखकर श्री शैलपूर्ण जी का हृदय उल्लास से भर गया। 
दोनों बहनों को देखकर वे प्रसन्‍्त्र हो गये । बालक रामानुज को देखकर उन्हे 
समझने में देर न लगी कि वहू कोई साधारण बालक नहीं थ्रा। बालक में 
देवलक्षण देखकर एक पूर्ववर्ती महात्मा की कही इस बात का उन्हे स्मरण हो 
आया कि अम्ुक समय मे पेरस्वूट्र से आदि शेष भगवात्र अवतार ग्रहण करेंगे । 
वही आदि शेषजी, जिन्होंने राम-युग मे भगवान्‌ रामचर्ः के अनुज लक्ष्मणजी के 
रूप मे जन्म लिया था । 


अतः बहुत सोच-विचार एवं मानसिक मयन के उपरास्त श्री औनपूर्ण जी 
ने कान्तिमती के पुत्र का नाम रामानुज तथा महादेवी के पुत्र का नाम गोविल्द 
रखा । समय पर इन बालको का अन्नप्राशद, कर्णवेध, विद्यारम्भ तथा उपनयम' 


संस्कार सम्पन्त हुआ। कालान्तर मे बालक रामानुज ही रामानुजाचार्य के नाम 
से प्रसिद्ध हुए । 
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पाठशाला में बालक रामानुज की असाधारण एवं असामान्य प्रतिभा देखकर 
उनके अध्यापक उनसे बहुत प्रसन्न रहते थे । केवल एक बार कही या पढाई गई 


बात उन्हें कठस्थ हो जाती थी। उनकी बुद्धि किसी यन्त्र भे लगी सुक्ष्म सुई की 
नोक की तरह प्रखर थी । लेकिन उनमे दूसरे बालकों जैसी चपलता नही थी। 
बचपन से द्वी वे विज्ञ पुरुषों की तरह गम्भीर और विचारवापु थे । 


ऐसे प्रतिभा-सम्पन्त बालक के पिता होने का गौरव प्राप्त कर श्री केशवा- 
चाय सदैव आनन्दमरन रहते थे । उन्हें सासारिक वात-व्याधि से एकदम छुटकारा 


मिल चुका था। श्रीविष्णु की पूजा-अर्चना और परिवार की देख-रेख मे उनका 
सम्पूर्ण समय बड़े आनन्द से व्यत्तीत हो जाता था । 


जब रामानुज सोलह वर्ष के हुए, तब पिता के मन में घर से पुत्रवधु्‌ लाने 
की इच्छा प्रबल द्वो उठी । श्री केशवाचार्य नें अपनी पत्नी कान्तिमती से परामर्श 
किया । वे भी उतती ही उत्सुक थी। अतः एक सुन्दर रूपवती और गुणवत्ती 
कन्या से रामानुज का विवाह कर दिया गया। घर में पुतन्रवधु के आगमन से 
माता-पिता की प्रसन्नता का वारापार न रदह्दा । रामानुज स्वस्थ तथा सुन्दर थे 


और साथ ही विद्वान भी । जिस लडकी से उन्तका विवाह हुआ, वह भी सुन्दर 
और गुणवती थी । सास-ससुर का आदर करती थी और आतज्ञाकारिणी थी । सब 
मिलाकर सोना में सुगन्ध जैसी स्थिति थी । 


लेकिन समय चक्र से उस परिवार का आनन्दमय वातावरण सहन न हुआ । 
रामानूज के विवाह के कुछ ही महीनो बाद उनके पिता श्री केशवाचार्य का 
स्वर्ग वास हो गया । जैसे दुःख की बिजली गिर गई । आचार्य परिवार शोक- 
समुद्र में इब गया । देवी कान्तिमती अधीर हो उठी । रामनुज को पिता के 
स्वर वास से बहुत बड़ा आधात लगा । कुछ काल के लिए तो वे एकदम किकत्त- 
व्यविमुढ से हो गये । लेकिन बुद्धिबल से उन्होने अपने को सयत किया । माता 
को समझाया । पत्नी को ढाढ़स दिया । धीरे-धीरे परिवार की सामान्य स्थिति 
हुई । लेकिन पिता के न रहने पर जैसे उस स्थाव और भकान से ही उन्हें 
अरुचि हो गईं । अतः उन्दहीते पूवंजो का वह स्थान छोड दिया और काचीपुरम्‌ 
मे एक मकान बनवाकर सपरिवार वहीं रहने लगे। 
।. हम प्राचीन काल से यह सुनते आये हैं कि--“होनहार विरवान के होत 
चिकने पात ।” घन-सम्पत्ति तो छिपाकर रखी जा सकती है, किन्तु व्रिद्वत्ता 
और गुण छिपाये नहीं बनता । रामानुज मे किसी प्रकार का आइस्बर नहीं था, 


वे अपनी विनम्रता के कारण अपने पाण्डित्य को छिपाये रखने का प्रयत्न करते 
थे | लेकिन यह सम्भव नहीं था । अतः काचीड प्‌ में उनके पाण्डित्यू की चर्चा: 
होने लगी और साथ ही वे लोकप्रिय भी होने लगे । ७ 


यादव प्रकाश की पाठशाला 


काचीपुरमु का वातावरण रामानुज के सर्वंधा अनुकूल था। वे सबसे 
मिलकर रहते और सभी उन्हें आदर ओर स्नेह देते थे । उनके अच्छे पडित होने 
की चर्चा घर-घर में थी। इसीलिए वे काफी लोकप्रिय हो गये थे। लेकिन 
उनका कोई निश्चित कार्यक्रम या व्यवसाथ नहीं था। अतः अनिश्चितता की 
स्थिति से उनका मन कुछ ऊबने-सा लगा था। उस दिनो काचीपुरम्‌ मे यादव 
प्रकाश नाम के एक पडित रहते थे । वे एक संस्कृत पाठशाला का सचालन करते 
थे। उनकी विद्गत्ता को चर्चा से दूर-दूर के विद्यार्थी उनसे पढने के लिए आते 
थे। रामानुज भी उस पाठशाला में जाने लगे। 


यादव प्रकाश रामानुज की प्रतिभा और विनम्नता से बहुत प्रभावित हुए । 
अपने अध्य शिष्यो की अपेक्षा वे उन्हे अधिक महत्व देते थे । लेकिन यह भाव 
स्थिर न रह सका । यादव प्रकाश बड़े विद्यन्‌ थे। अद्वेत सिद्धान्त पर प्रति- 
पादित उनका मत आज भी “भादवीय सिद्धान्त” के नाम से प्रसिद्ध है।वे 
शुद्ध अद्वेतवादी थे । विश्व को ईश्वर का एक रूप मानते थे-- वह रूप जो 
सदा सर्वदा परिवर्ततशील है । परमपूज्य शकराचार्य की तरह वे विश्व को ब्रह्म 
का एक रूप न मानकर अपनी ताकिक बुद्धि के द्वारा चचल और परिवर्तनशील 
होने के कारण विश्व को हेय समझते थे । 


रामानुज का मन भक्ति-स्वाव से ओत-प्रोत था । उनकी दृष्दि में तो सम्पूर्ण 
सृष्टि ब॒ह्म की ही रूप-माया है और वे एक सेचक तुल्य थे। भक्त के हृदय भें 
किसी प्रकार की द्विविधा नही द्ोती ।. उनका मार्ग सीधा और सरल होता है । 
अत. रामानुज यादव प्रकाश की बहुत-सी बातो से सहमत नही होते थे। कुछ 
समय तक तो वे उनकी बातों को सुनते रहे, किन्तु जब वे शास्त्रों एवं पुराणों 
में कही गईं बातों का खण्डन कर, उन पर अपनी व्याख्या देने लगे, तो यह 
रामानुज से सहन नहीं हुआ । शास्त्रों का असंग्रत अर्थ करने पर रामानुज यादव 
अकाश से सयत रूप में अपना विरोध प्रकद कर देते थे । लेकिन यादव प्रकाश 
हें सहनशक्ति का सर्वथा अभाव था । अपनी भूल को दिखाने वाले को वे अपना 
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विरोधी मान लेते ये । एक ऐसे ही अवसर पर उन्होंने रामानुज को अपनी 
पाठशाला भें आने से मना कर दिया । 


लेकिन रामानुज का स्वमाव अलौकिक और विचित्र था। उनकी दृष्टि मे 
जो यथार्थ होता था, उसे वे करते थे । इसके बाद किसी प्रकार का मालिन्य 
उनके मन में नही होता था । अत. यादव प्रकाश के मना करने के बाद भी वे 


उनकी पाठशाला मे पूर्ववत्‌ जाते थे और अन्य विद्याथियों की तरह शिक्षा ग्रहण 
करते थे । 


यादव प्रकाश के मन सें अपनी लघुता के कारण बैर भाव पैदा हो गया 
था । वे रामानुज को अब अपना शिष्य न मानकर एक विरोधी मानने लगे 
थे । जब उत्हे यह पूर्ण रूप से ज्ञात हो गया कि शिक्षा और पाण्टित्य के क्षेत्र में 
तो इसको परास्त करना सहज नही है, तब उनके मन में जघन्य अपराध करने 


का विचार उदय होने लगा । अपने दूसरे विद्यार्थियों से विचार कर उन्होने एक 
योजना तैयार की । 


यादव प्रकाश ने अपने शिष्यों से उत्तर भारत के तीर्थों एवं गगा स्नाव का 
प्रलोभन देकर अपने साथ चलने के लिए तैयार किया। अपने पद्ठ शिष्यो को 
रामानुज के पास भेजकर उन्हें भी साथ चलने के लिए तैयार कर लिया । 
रामानुज को जाता देख उनका मौसेरा भाई गोविन्द भी साथ चलने के लिए 
तत्पर हो गया । गोविन्द रामानुज का समवयस्क था और उनसे बहुत स्नेह 
रखता था। जब से आचार्य परिवार काचीपुरम में रहने लगा, गोविन्द भी यही 
आकर यादव प्रकाश का शिष्य हो गया था। महिमामयी माँ को जब रामानुज 
क्रे तीर्थ की तैयारी की बात मालूम हुईं, तो भीतर से उनका मन दुःखी हो 
उठा । कित्तु प्रत्यक्ष कुछ कह कर वे इस शुभ कार्य में अवरोध पैदा करना नहीं 
चाहती थी । अतः यात्रा-सुरक्षा सम्बन्धी अनेक आदेश-निदेश के बाद उन्होने 
बैटे को तीर्थयात्रा करने की भाज्ञा दे दी । 


रामानुज का स्वभाव तो एकदम विचित्र था। वे कम बोलते थे और अनेक 
के बीच में रहते हुए भी एक प्रकार से अकेले ही रहते थे । लेकिन गोविन्द यादव 
प्रकाश या उनके दूसरे शिष्यों के साथ रहता था और उनकी बातों में दिलचस्पी 
भी लेता था । इस तथाकथित तीर्थयात्रा का रहस्य उसे ज्ञात हो गया। यात्रा 
के एक पड़ाव पर अवसर और एकान्त पाकर उसने रामानुज से कहा कि-न- 
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“अब आप आगे यात्रा नही करेगे । इस तीर्थयान्रा का उद्देश्य आपको मार 
डालने का है। आप यही से अपना रास्ता बदलकर वापस लौद जायें।! 


जब निश्चित समय पर रामानुज पडाव पर नही लौठे, तब उनके सहुपाठी 
उनकी तलाश मे निकले । जगल से उतका नाम लेकर पुकार-पुकार कर सब 
लौद आये । गोविन्द सब कुछ जानते हुए भी अनभिज्ञ बना रहा। घोर अन्ध- 
कार और जगल का मार्ग--रात तक रामानुज के लौदकर न' आने से यादवजी 
और उनके विश्वासपात्र शिष्यो ने सहज ही मे अनुमान लगा लिया किजों 
कार्य उन्हे करना था, उसे जंगल के किसी हिसक पशु ने कर दिया। मन-ही- 
मन वे सब बहुत प्रसन्न हुए। गोविन्द और रामानुज के निकद सम्बन्ध को 
जानने के कारण गोविन्द के साथ बनावटी सहानुभूति प्रकद करने लगे । यादव' 
प्रकाश ने तो जीव को नश्वरता पर एक भाषण ही दे हाला । 


गोविन्द द्वारा इस षडयन्त्र की बात सुनकर रामातुज कुछ क्षणों के लिए 
तो किकर्तव्यविमृढ से हो गये थे । लेकिन शीघ्र ही उनमे पूर्ण चेतन्यता जा 
गई । उनके शरीर मे किसी अगोचर शक्ति द्वारा बल का सचार होने लगा और 
उन्हे ऐसा अनुभव हुआ कि जैसे कोई कह रहा हो--“डरने की क्‍या बात है? 
तुम अकेले नही हो, नारायण तुम्हारे साथ है ?” 


गोविन्द से हुई वार्तालाप के बाद रामानुज पीछे को लौट पडे । रात का 
समय, निर्जज वर और अनदेखा रास्ता । ऐसी सकद की घडी में भगवान के 
बिना दूसरा कौन सहायक हो सकता है ? रास्ता चलते-चलते वे थक गये और 
उन्हे नोद आने लगी। एक प्रेड के तीचे विश्राम करने के विचार से बेठते ही 
उन्हे नीद आ गई । आँखे खुली, तो सबेरा हो ज्लुका था। रात की थकावद 
समाप्त हो गई थी और शरीर में पूर्ण स्फूतति आ गई थी। मार्ग चलने की उनकी 
शक्ति लोद आई थी । लेकित किधर जाये, यही. उनकी समझ भे नहीं आ रहा 
था। इसी समय एक व्याध दम्पति वहाँ आ पहुँचा । इस ब्राह्मण बालक को उस 
निर्जन वन मे, जहाँ दिन-दहाडे हिंसक पशु घूमते रहते है, अकेले देखकर व्याध 
की पत्नी में माँ की मसता जाग उठी। रामानुज के पास जाकर वह बोली--- 
'ब्रेटा, इस भयकर जगल में तुम अकेले कैसे आये ? यहाँ हिसक जीव रहते है। 
तुम कहाँ के रहने वाले हो ?” रामानुज ने कहा--“ यहाँ से काफी दूर दक्षिण में 
काँचीपुरम्‌ एक स्थान है। मैं वही का रहने वाला हूँ ।” व्याध घोला-- हम 
लोग भी उधर ही जा रहे हैं। तुम्हे यहाँ अकेला देखकर तुम्हारी जानकारी 
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लेने यहाँ चले आये | तुम हमारे साथ चलो । हम लोग तुम्हे काँचीपुरी 
पहुँचा देगे ।!! 


रामानुज ने पुछा--' लेकिन तुम लोग कौन हो, यह तो बताओ ।”! 


व्याघ बोला-- “हम लोग सिद्धाश्तमः के रहने वाले हैं। समस्त जीवन 
व्याध कार्य मे बिताया । अब पारलौकिक कल्याण के लिए तीर्थ दर्शन के लिए 
निकले हैं । काँची होकर सेतु जायेगे । अच्छा हुआ तुमसे भेद हो गई । ज्ञात 
होता है कि तुम रास्ता भूल गये हो। खैर, डरने की कोई बात नहीं । ईश्वर 
तुम्हारी रक्षा करेंगे ।”” 


उस समय तक दिन ढल चुका था और रात होने मे थोडी देर थी। व्याघ 


ने कहा कि अब हम लोग जल्दी-जल्दी चलकर रात होने के पूर्व इस जग़ल को 
पार कर ले | फिर विश्राम करेगे । 


पुनभिलन 


जगल के बाहूर आ जाने प्र व्याध ने एक पेड के पास की थोडी-सी जमीन 
को समतल करके रामानूज को उसी जगह विश्राम करने को कहा। वही पर 
थोडी लकडी लाकर आग भी जला दिया। फिर पास ही में एक भू-भाग को 
साफ करके अपनी पत्नी समेत स्वय विश्वाम करने लगा। थोडी देर विश्वञाम 
करने के बाद ही व्याध की पत्नी ने कहा कि “'मुझे प्यास लगी है। पानी ले 
आओ ॥”! 


व्याध ने कहा--रात भर शान्त रहो । इस स्थान से थोड़ी दूर पर एक 
बावली है । सबेरे वही पानी पीना ।!! 


प्रात काल होते ही ये तीनो यात्री चल पडे । थोड़ी दूर चलने के बाद ही 
वह बावली आ गई, जिसकी चर्चा रात के समय व्याध ने की थी। रामानुज 
ने अपना हाथ-म्रु हू धोया और पानी पिया | थोडा जल व्याध की पत्नी के लिए 
भी लेते आये । लेकिन उससे उसकी प्यास न बुझी । इस प्रकार वे तीन बार 
पानी ले आये और सम्पूर्ण जल पीने के बाद भी व्याध-पत्नी की प्यास शान्‍्त नहीं 
हुईं । चौथी बार जब पानी लेकर वे लौठे, उस समय न तो वहाँ व्याध था और 
न उसकी पत्नी ही । रामानुज ने चिन्तातुर हृष्टि से चारो तरफ देखा । लेकिन 
कही कुछ न दिखा । फिर वे बावली की ऊँची मेडों पर चढ गये । वही से कुछ 
दूरी पर बस्ती के कुछ मकान उन्हें दिख पडे । मकानों के दिखाई देने से उन्हें 
परम शान्ति मिली। इससे उन्होंने यह अन्दाज लगा लिया कि रास्ता इधर 
दही जायेगा । 

उसी समय एक व्यक्ति उस रास्ते से आया। उसे देखकर रामानुज को 
ऐसा लगा, जैसे उन्हें अपने किसी बन्धु-बान्धव से सुलाकात हो गई हो। 
उन्होने उस व्यक्ति से पूछा--'भाई, इस बस्ती का नाम तुम मुझे बता 
सकते हो ?१"' 

उस व्यक्ति ने आश्चर्यचकित नेत्रो से रामानुज को देखते हुए कहा---/'भरे, 
तुम अपनी ही बस्ती को नही पहचान पाते । यही तो जगत्‌ प्रसिद्ध कांचीपुरी है 
ओर यह बावली जिसमें तुमने हाथ मुंह धोया है, इसका नाम शालकूप है। 
इसका जल ग्रहण करने से भोतिक, शारीरिक और जाथिक तीतों ताप नष्द हो 
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जाते हैं। इसका प्रभाव जानकर बडी दूर-दूर से यात्री इसका जल ग्रहण करने 
आते है ।!! 


यह कहकर वह व्यक्ति चला गया। उसके जाते ही रामानुज की जैसे 
निद्रा भज्ञ हुई हो । उन्हे उस व्याध-दग्पति की याद आई। उन्हें विश्वास हो 
गया कि वे अल्‍्य कोई नही, साक्षात्‌ लक्ष्मीनारागण मेरी रक्षा के लिए अवतरित 
हुए थे । फिर तो उनके नेनो से आनन्दाश्रु बहने लगे और प्रेम से उद्ेलित होकर 
वे भगवान्‌ का नाम उच्चारण करते हुए कीर्तन करने लगे । 

तत्पश्चात्‌ उन्होंने शालकूप की परिक्रमा प्रारम्भ कर दी। परिक्रमा करते 
समय ईश्वर के विविध गुणो का बखान करते जाते थे। भक्तिभाव से उन्हें 
रोमाच हो आता था। उधर घर से साता कान्तिमती पुत्र वियोग से बहुत दुखी 
हो रही थी । पृत्रवध कुछ काल के लिये अपने मायके चली गई थीं। धर में 
अकेले होने के कारण स्वय का भोजन थनाने के लिए वे कोई व्यवस्था नहीं 
करती थी । मन्दिर से भगवान्‌ का जो प्रस्ताद प्राप्त हो जाता, उसी से उनकी 
आत्मा तृप्त रहती थी। 

लेकिन आज उनका मन बहुत व्यग्र था । उनके नेन्तों से लगातार आँसू बह 
रहे थे । पुत्र की याद में वे अत्यन्त कातर हो रही थी। ऐसे ही क्षण में किसी 
ने “माँ-माँ?” की आवाज दी। सहसा उन्हें विश्वास नहीं हुआ। जब रामानुज 
ने चरण स्पर्श करते हुए प्रणाम किया, तो उनके आनन्द की सीमा न रही 
रामानुज को उन्होने अक से भरकर आशीर्वादों की झडी लगा दी । 


आनन्दातिरेक की श्ति शान्‍्त होने पर वे दौडो-दौडी रसोई घर में 
गई । लडका थका-माँदा दूर से आया था--उसके लिए भोजन की व्यवस्था 
करनी थी। लेकिन घर में लकडी भी नही थी । माँ जी रसोई आदि बनाती 
ही नही थी | इसलिए दासी भी नहीं आती थी । वे लकडी की व्यवस्था के लिए 
चिन्ता कर ही रही थी कि उसी समय उनकी बहन और पुन्रवधू ने आँगन में 
प्रवेश किया । आते ही महादेवी बोली--“'दासी से पता चला कि तुम सदा रोती 
रहती और खाना भी नहीं खाती हो । इसीलिए मैं भी आ गई और बहु को भी 
लेती आई ।” 

उसी समय सामने से जाकर रामानुज ने मौसी के चरण छुए | रामानुज 
को देखकर महादेवी' परम प्रसन्न हुईं । इधर पत्नी ने रामानुज के चरणोदक 


लिए और पति की सेवा मे लग गईं । उसी समय आवश्यक वस्तुओं के साथ 
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दासी भी आ गई। सबके मिलने से घर के वातावरण में परम उत्साह और 
आनन्द की स्थिति उत्पन्न हो गई थी। रामानुत्र के पिता शी केशवाचार्य के 
स्वर्गवास के बाद आचाय कुल मे आनन्द का यह वातावरण पहले कभी नहीं 
आया था। आज घर के जीव-जल्तु सभी परम प्रसन्न थे। 


रामानुज के लौद आने को सूचना बात-ही-बात में नगर मे प्रचा- 
रित हो गईं। जब वे निवास से बाहर निकले तो दरवाजे पर काचीपुरण के 
मान्य महात्मा श्री काचीपूर्ण जी को प्रतीक्षा मे बैठे देखकर उनसे आलिगन के 
लिए दौडे । श्री काचीपूर्ण जी शुद्रवुश के थे और विनम्नता से इसका उल्लेख 
भी करते रहते थे । लेकिन इसमे भी उनका बड़प्पन ही था। वे उच्चकोटि के 
भक्त थे। भक्ति-भाव से उतका हृदय परिपूर्ण था । ऐसे भक्त को अपने घर आया 
देखकर रामानुज बहुत ही प्रसन्न हुए । आदर-सत्का” और विचारों का आदान- 
प्रदान होते-होते भोजन तैयार हो गया । रामानुज ने आग्रहपूर्वक श्री काचीपूर्ण 
से प्रसाद प्रहण करने का निवेदन किया । ऐसा सुयोग तो कभी कभी ही सुलभ 
होता है । दोनो महात्माओं ने भोजव किया और फिर दर्शन देने का आश्वासन 
देकर महात्मा काँचीपूर्ण जी विदा हुए । 


'साु सगम 


रामानुज जब भोजन और विश्राम करके उठे तब उनकी माँ ने उनसे पूछा 
कि “बेटा, गभा स्नान करके लोग तो तीन-चार महीनों मे आते हैं, तुम तो बहुत 
ही जल्दी लौट आये । क्या तुम बीच रास्ते से ही लोद आये ? गोविन्द कहाँ 
रह गया ? ! आदि-आदि अनेक प्रश्न काच्तिमती एवं भह्दादेवी ने किये। रामानुज 
तो सरल ओर सीधे स्वभाव के महात्मा थे। बात बनाने की लेशमात्र भी कला 
वे नही जानते थे । अत यादव प्रकाश की पैशाचिक मनोवृत्ति की पूरी बात 
उन्होंने बता दी। उनकी बात सुनकर माता का हृदय धक से हो गया । पुत्र 


के सकुशल लोद आने पर वे तरह-तरह से भगवान के प्रति अपनी कृतज्ञता प्रकंद 
करने लगी । 


सबके साथ रहने पर भी गोविन्द के बिना रामानुज का मन नहीं लगता 
था। वे अब चुपचाप घर में रहते और प्राचीन ग्रथों का अध्ययन करते थे ॥ 
लगभग तीन महीने बाद यादव प्रकाश अपने शिष्यो समेत वापस आ गये ॥ 
केवल गोविन्द नही आया था । पूछने पर ज्ञात हुआ कि रामानुज का साथ छूट 
जाते पर सभी लोग काशी की ओर जामे लगे । काशी से एक पखवारे तक रहे । 
वही एक दिन गभा से सस्‍्तवान करते समय एक शिवलिंग गोविन्द के हाथ लग 
गया। उसे शिव के प्रसन्न होने का सूचक जानकर गुरु की आज्ञा से गोविन्द 
शिव की आराधना करने लगा । कालहस्ति ग्राम तक तो गोविन्द उनके साथ 
वापस आया । फिर वहाँ एक एकान्त स्थान देखकर अपने गुरु और साथियों से 
उसते यो कहा-- मैं अपने जीवन का शेष भाग यही शिव की सेवा में बिता- 
ऊँगा । यह स्थान अत्यन्त मनोहर है। अब यही रहकर मैं अपने दृष्टदेव की 
उपासना और पूजा करूगा। यह बात आप लोग मेरी माता और मौसी को 
बता दीजिएगा | 

गोविन्द की बात सुनकर और उसका अभिप्राय जानकर यादव प्रकाश बहुत 
प्रसन्न हुए थे । इंससे उनकी इच्छा द्वी पूरी हुई थी। उ्हें यृहू डर था कि यदि 
गोविन्द काँचीपुरी गया और रामानुज के मार डालने के षड़यन्र का भण्डाफीड 
कर दिया, तो उनका जीना कठिन हो जायेगा । इसलिए गोविन्द को वह कुछ 
समय्‌ तक काॉँचीपुरी से दूर ही रखना चाहते थे। इसी उद्देश्य से काशी में गगा 
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स्नान के समय उन्होने चतुराईपूर्वक गोविन्द से शिवजी की मूर्ति का स्पर्श करा- 
कर शिवजी के प्रसन्न होने की बात कह दी थी । 


रामानुज की ही तरह गोविन्द जी भी सरल स्वभाव के भक्त थे । कालइस्ति 
के पास मज्ुल ग्राम मे थोडी-सी जमीन लेकर अपनी कुटिया बनाकर भक्तिभाव 
पूर्वक वही रहने लगे । यादव प्रकाश अपने शिष्यों समेत काँचीपुरी आ गये । 
रामानुज का पहले ही आना जानकर वे बहुत सशकित हो उठे । लेकिन रामानुज 
के परिवार के सदस्यों के अतिरिक्त किसी अन्य व्यक्ति को उनके पषंड़यन्न की 
सूचना नही थी । अत कोई नई घटना नहीं घदी । हाँ, उनके आते पर गोवित्द 
को आया न देखकर उनकी माँ जब गोविन्द के बारे मे उनसे पूछने गई, तो 
उन्होने विधिवत्‌ सच्ची सूचना दे दी । 

पुत्र में भगवत्‌ भक्त के प्रति इतनी श्रद्धा जानकर महादेवी को बहुत 
प्रसन्‍नतता हुई। वे अन्य माताओं की तरह भीरु नही थी। पुन्न को देखने की 
इच्छा से वे म'जल ग्राम गई और गोविन्द की ईश्वर भक्ति से वे गद्गद्‌ हो गई। 

इधर यादव प्रकाश रामानुज के सामने होने मे भय खाते थे। भरसक 
कोशिश करते थे कि कही रामानुज न मिले । लेकिन एक ही स्थान मे रहते 
यह सम्भव नहीं था। दैवयोग से एक दिन रामानुज और यादव प्रकाश का 
आमना-सामना हो गया । रामानुज ते बडो श्रद्धा और लगन से यादव प्रकाश 
को प्रणाम किया | उनके इस श्रद्धापूर्ण व्यवहार से मिलने के कारण यादव प्रकाश 
को यह विश्वास हो गया कि उनके षड़यन्त्र का कुछ पता रामानुज को नही 
मिला है। रामानुज के चरित्र की उदारता और उनके निर्मल स्वभाव को 
देखकर अपने राक्षसोचित्‌ व्यवहार से यादव प्रकाश को बड़ी स्लानि हुई। 
शिष्टाचार के कुछ प्रश्त और उत्तर के बाद यादव प्रकाश ने रामानुज को पाठ- 
शाला में पुनः पढने आने का आम्रहपूर्वक तिमच्त्रण देकर अपने सिर से कलंक का 
जैसे मना का बोझ हलका कर लिया हों। रामातुज उनके आग्रह को उपेक्षा न 
करके उसी दिन उनकी पाठशाला में जाने लगे । 

यादव प्रकाश बहुधधी व्यक्ति थे । सस्क्ृत अध्यापन और शाज्तार्थ के अतिरिक्त 
भूत-प्रेत ग्रस्त मनुष्यों को मन्त्र बल से आरोग्य कर दिया करते थे । संयोगवश 
उनकी तीर्थयात्रा से लौदने के कुछ दिन बाद कॉचीपुरी के राजा की कन्या श्रेत 
कष्ट से पीड़ित हो गईं । बहुत मन्त्र और उपचार के बाद भी जब कोई लाभ 
नही हुआ, तो राजा ने यादव प्रकाश को बुला भेजा । उन्हें देखते द्वी राजकुमारी 


का भूत बोल उठा “तुम व्यर्थ मे क्यो आये हो । तुमसे कुछ होने वाला ही, 
तुम लौद जाओ ।/” 
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लेकिन यादव प्रकाश प्रेत की बात पर ध्यान न देकर एक-डेढ घटे तक 
अन्नोच्चार करते रहे । तब राजकुमारी के प्रेत ने बडे जोर की हँसी हँसते हुए 
कहा-- क्यो कष्ट उठाते हो। तुम हमसे भी अधम हो । तुम मेरा कुछ भी नही 
बिगाड सकते । तुम्हारे हृटाये मैं हटने से रहा। यदि तुम सचमुच इस राज- 
कुमारी की रक्षा करना ही चाहते हो, तो तुम्हारे शिष्यो मे जो सबसे कम 
अवस्था के, अजानबाहु, विस्तृत ललाद वाले कोमलाग श्रीमात्‌ रामानुत्र है, 
उन्हे बुलाओ । जिस प्रकार प्रकाश को देखते ही अन्धकार का लोप हो जाता 
“है, उसी प्रकार उन महात्मा के दर्शन मात्र से मैं भाग जाऊंगा ।! 
रामानुज को वहाँ बुलाया गया। उन्हें देखते ही राजकुमारी के प्रेत ने 
कहा--- मेरे सिर पर आप अपना चरण रख दे । मै इस राजकुमारी को छोड 
कर चला जाऊंगा ।” रामानुज ने वैसा ही किया और कहा कि “साथ ही इसका 
अमाण भी देते जाओ कि तुमने राजकुरारी को छोड दिया ।!! 
प्रेत ने कहा -- “राजकुमारी को छोड़ता हूँ, इसके प्रमाण भे सामने की डाल 
को तोड़ता हूँ ।” और सच्रमरुच पीपल की डाल बडे जोर से चरचरा कर धरती 
'प्र आ गिरी। 
इस घटना की खबर बिजली की तरह सम्पूर्ण बस्ती मे फैल गई। राजा ने 
उनके प्रति विशेष कृतज्ञता ज्ञापित की । काचीपुरी की जनता हजारो की संख्या 
भे उनके दर्शनों के लिए उमड-उमड कर आने लगी । उनके यश का समाचार 
सूर्य के प्रकाश की भाँति चारों तरफ आलोकित होने लगा। 
यादव प्रकाश और रामानुज मे अधिक समय तक नहीं बना । और उनमें 
आपस में बने भी तो केसे ? क्या कभी पाप-पुण्य का मिलाप हुआ है ? क्‍या 
प्रकाश और अधकार का सगम सम्भव है ? क्या ज्ञान और अविवेक साथ-साथ 
चल सकते हैं ? थदि ये सब सम्भव नहीं तो इसी प्रकार रामानुज और यादव 
प्रकाश का भी सम्बन्ध सम्भव नहीं था । 
एक दिन शास्त्रों की व्यास्या करते समय यादव प्रकाश ने कुछ असग्रत बाते 
कह दी । रामानुज ने उन्हें रोक दिया। इस पर वे बहुत असन्तुष्द हो गये और 
“रामानुज को अपनी पाठशाला में आने को मनाही कर दी । 
उस दिन से रामानुज घर पर ही शान्त चित्त से शास्त्रों का अध्ययन करते 
और भगवत्‌ आराधना में अपना समय बिताते । एक दिन अचानक महात्मा 
काँचीपूर्ण जी उनके यहाँ पधारे.। उन्हें आया देखकर रामानुज का हृदय गद्गद 
डो उठा और उनके नेत्रो से प्रेमाश्, की धारा बहने लगी। रामानुज ने कहा--- 
“महाप्रभ्नु ) आप मेरे पिता तुन्य हैं, आपके सामने में अबोध बालक जैसा हूँ ६ 
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आप मुझे अपनी शरण में ले और मुझे अज्ञानी समझकर उपदेश करने का 
कृष्द करे ।/! 


महात्मा काँचीपूर्ण ने कहा-- बेटा | तुम ब्राह्मण और पडित हो। मैं शूद्र 
और भज्ञानी हूँ । मुझसे तुम्हे ऐसी बाते नहीं करनी चाहिए। नीच जाति मे 
पैदा होने के कारण मैं तो वेद-शास्त्र का कोई ज्ञान प्राप्त न कर सका। केवल 
श्री वरदराज जी की कृपा के बल पर जी रहा हूँ । ' 


रामानुज उनका चरण स्पर्श करते हुए यो कहने लगे--“महात्मन्‌ | अब 
मुझे तिरस्कृत न करे । मैं शरणागत है। भले ही आपने शुद्ध वश में जन्म लिया 
हो, किन्तु अपने सत॒कर्मों के द्वारा आप ब्राह्मण और उच्च वशो भें जन्म लेते 
वाले लोगो से बहुत ऊपर उठ चुके हैं। इंपया मुझे भी सदगति दे ।” 


श्री काँचीपूर्ण और रामानूज का यह सगम अपूर्व और दर्शनीय था। जैसे 
वहाँ भगवान्‌ और भक्ति का संगम हो रहा हो। श्री काँचीपूर्ण रामानुज को 
छाती से लगाये खड़े थे और इस शोभाषुर्ण दृश्य को देखने के लिए भक्तो की 
भीड लग रही थी । 


श्री रामानुज की असीम भक्ति-भावना से प्रसन्न होकर श्री काँचीपूर्ण से 
कहा--- बेदा ! श्री वरदराज जी के प्रति तुम्हारा अगाध प्रेम अत्यन्त मगलकारीः 
है । शालकूप से प्रत्येक दिन एक घडा जल श्री वरदराज जी की सेवा के लिए 
लाया करो। बहुत शीघ्र ही तुम्हारी मनोकामना पूरी होगी ।”' 


श्री आलवन्दार 


हम प्राचीन काल से यह सुनते आये है कि जिस पर भगवान्‌ की कृपा होती 
है, उसमे भगवदभक्ति के अकुर उगते हैं। श्री रामानुज के जन्म के पूर्व 
श्री रगनाथ क्षेत्र मे श्री यमुनाचार्य जी नाम के एक महात्मा सन्यासी वेष भे रहते 
थे। इन्ही महात्मनु को आधवन्दार भी कहा जाता था। स्वेच्छा से राजसिदहासन 
का त्याग करके इन महापुरुष ने रुवामी राममिश्र का शिष्य॒त्व ग्रहण किया था। 
स्वामी जी के बैकुण्ठणरी होने पर ये ही थालवन्दार समस्त वैश्णव मण्डली के 
नेता बने । वे बहुत बडे विद्वान और कवि-हृदय थे । उनके द्वारा रखे गग्े स्तोत्ो 
से भगवान्‌ की पूजा और आरती उसी प्रकार की जाती थी, जैसे आजकल 
गोस्वामी तुलसीदास द्वारा रचित रामचरित मानस के दोहे और चौपाइयो दारा 
की जाती है । उनका वैराग्य, त्याग, पाडित्य और करतंव्य १रायणता अनुकरणीय 
थी । उनकी ख्याति सम्पूर्ण दक्षिण प्रदेश मे फेली थी और दूर-दूर से भक्त लोग 
उनके दर्शन के लिए आते थे । इन्ही यमुनावार्य अथवा 5पलवन्दार के प्रधान 
शिष्य पेरियातिहूमलैनम्त्रि अथवा श्री जैलपूर्ण जी थे और यही श्री दौलपूर्ण जी 
रामानुज ओर गोविन्द के मामा लगते थे । 


श्री आलवन्दार ने अपने जीवन भे बहुत काम किय्रे। दक्षिण भारत मे उनका 
शिष्य सम्प्रदाय शहर और ग्राम हर स्थान में फैला था। उनकी भक्ति और 
पाडित्य की चर्चा घर-घर में होती थी । जब शरीर बुढ़ापे के कारण थकने लगा, 
तब प्रायः वे बीमार पड जाते थे। ऐसे अवसरो पर उनके भक्तों एवं शिष्यों में 
एक अजीब उद्धसी व्यापने लगठो थी। 


वे एक बार ब्रहुत बीमार पड़े । बचने की भाशा जाती रहीो। उनके कुछ 
निकटस्थ शिष्य इतने निराश हुए कि उन्होंने आत्महत्या करने की ठाच ली । 
दैवयोग से श्री आलवन्दार को इसका ज्ञान हो गया। उन्होने अपने शिष्यो को 
बुलाकर कहा--- आत्महत्या मद्दापाप है । ऐसे संकल्प को शीत्र त्याग दो । तुम 
लोगों को मेरा अन्तिम उषदेश यही है कि भगवान के चरणारविन्द मे कुसुभाजलि 
अर्पण करना, गुरु द्वारा निदेशित मार्ग से चलना और साधुजनों की सेवा द्वारा 
अहकार के नाश की चेष्टा निरन्तर करते रहना ।!! 


श्री रगनाथ के वाषिवोत्सव मे उन्होंने भाग लिया। शिष्यो समेत उन्होंते 
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भगवात्र की आरती पूजा की । वे उस समय रोग से मुक्त द्वो गये । लेकिन 
बुढापे का जर्जर शरीर अधिक समय तक स्वस्थ नहीं रह सका। ऐसे बडे और 
त्यागी सन्त की बीमारी का समाचार सुनकर दूर-दूर से शिष्य उनके अल्तिम 
दर्शनो के लिए आने लगे। इल्ही दिनो काँची से दो ब्राह्मण आये थे । इन्हें 
देखकर श्री आलवन्दार बहुत प्रसन्न हुए । उच्च लोगो से उन्होने श्री रामानुज का 
समाचार पूछा । उन ब्राह्मणो ने बताया कि यादव प्रकाश ने अपनी पाठशाला 
आने से राभानुज को मना कर दिया है। जब वे घर पर ही शास्रों का अध्ययन 
और ईश्वरोपासना करते है । 

उन ब्राह्मणों की बात सुनकर श्री आलवन्दार को बहुत सब्तोष मिला । 
श्री रामानुज से मिलने की उनको प्रवल इच्छा होने लगी। उन्होंने अपने एक 
शिष्य को बुलाकर कहा--“श्री रामानुज ईश्वर स्वरूप है। यह शरीर त्याग 
हक के पूर्व मै उनसे मिलना चाहता हैँ। तुम उन्हें काँचीपुरम्‌ से यहाँ बुला 
लाओ ।” 

श्री आलवन्दार का सन्देश पाकर श्री रामानुज बहुत प्रसन्न हुए। वे तत्काल 
श्री रगक्षेत्र मे जाने के लिए तैयार हो गये। जब वे चलने को तैयार हुए तो 
श्री यमुनाचार्य के यहाँ से आये सन्देशवाहक ने कहा-- महात्मनु ! वहाँ से लौटने 
मे न मालूस कितने दिन लगे । अतः कुछ समय के लिए गरहस्थी की व्यवस्था 
कर दीजिए ।”! 

यह सुनकर श्री रामानुज बहुत हँसे । उन्होंने कहा--''मै व्यवस्था करने 
वाला कौन हूँ ? फिर पहले भगवात्र्‌ और उनके भक्तों को आज्ञा का पालन करना 
हैं, तब घर गहस्थी को व्यवस्था । श्री यम्रुनाचार्य रोगग्रस्त हैं, हमे वहाँ शीघ्र 
पहुँचना चाहिए । आप थोडी देर रुके, मैं इस घडे का जल मन्दिर में रख आएऊे। 
यह पूजन के लिए है। तब चलता हूँ ।!! 

श्री आलवन्दार की बीमारी की सूचना से रामानुज बहुत चिन्तित थे । 
इसीलिए मन्दिर से लौदकर बहुत जल्दी-जल्दी वे सन्देशवाहक श्री महापूर्ण जी 
के साथ चल पडे । कावेरी नदी को पार करके रगनाथ जी के मन्दिर की ओर 
जाने को इच्छा से रामानुज और भरी मह।प्‌र्ण जी ज्योही आगे बढे, तो देखा कि 
एक अपार जन समूह उधर से कावेरी तद की ओर बढा चला आ रहा था| 
श्री रामातुज को समझने में देर नहीं लगी कि उतन्ती बडी भीड नदी की ओर 
क्यों बढी चनी आ रही थी । लेकिन वे अपने मन की शद़ा व्यक्त करना चद्दी 
चाहते थे। श्री महापूर्ण जी ने पास से जाते एक व्यक्ति से उस बडी भीड़ का 
कारण पूछ दिया। उस व्यक्ति ने बहुत हीं दुखित हृदय से बताया कि 
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श्री यमुनाचार्य महाराज को बैकुण्ठ धाम की प्राप्ति हो गई । अतः यह सम्पूर्ण 
जन ४ उनके पार्थिव शरीर के अन्तिम सस्कार के लिए कावेरी तद आ 
रहा है। 

इतना सुनते श्री महापूर्ण जी बिलख बिलख कर रोने लगे। श्री रामानुज 
तो धम से गिर पडे और चेतनाशुन्यू हो गए । श्री महापूर्ण जी उन्हे सचेतन 
अवस्था मे लाये और अपने को सयत करके निवेदत किया--“महाराज | मैं 
आपको क्या समझाऊँ । इस शरीर की तो यही गति है। इसका तो अन्त होना 
ही है । लेकिन हमारे परमपूज्यपाद गुरु का अन्त नही हो सकता । वे सदा-सर्वदा 
हमारे बीच रहेगे और हमारा पथ आलोकित करेगे । शरीर त्याग के बाद तो 
वे लोग मर जाते है, जो अपने लिए जीते हैं-स्वार्थी है, लेकिन जो त्यागी, 
परोपकारी और भगवान के प्रति समर्पित होते हैं, वे कभी नही मरते ।”” 

श्री महापूर्ण जी श्री आलवन्दार के प्रधान शिष्यों में से थे और अपना 
सम्पूण समय गुरु की सेवा मे बिताते थे । गुरु की आज्ञा से वे रामानुज को 
बुलाने गये थे और इसी बीच गुरु ने बैकुण्ठ के लिए महात्रयाण कर लिया। 
इसका महापूर्ण जी को बहुत दु ख था । लेकिन रामानुज की दशा देखकर वे रो 
भी न पाये । 

जब श्री आलवन्दार के पार्थिव शरीर का अन्तिम सस्कार होने को हुआ, तो 
महापूर्णं और श्री रामानुज दोनो अपनी श्रद्धाजलि और अतिम प्रणाम देने के 
लिए उनके चरणों के पास आये । उस समय उनके हाथ की तीन अंगुलियाँ मुड़ी 
हुई थी । रामानुज ने महापूर्ण जी से पूछा-- क्या पूज्यपाद की ये तीनो अँगुलियाँ 
पहले भी मुडी थी १? 

श्री महापूर्ण जी के नकारात्मक उत्तर से रामानुज को बहुत आश्चर्य हुआ । 
वे मन-ही मन इसका कारण जानने के लिए प्रयत्त करने लगे। भगवत्‌ प्रेरणा 
ओर कृपा से जब उन्हें कारण ज्ञात हो गया, तत्पश्चात्‌ उन्होंने गम्भोर स्वर में 
तीन श्लोक कहा जिनका भावार्थ यो था--- 
१--मैं विष्णु मत में हृढ़तापूवक स्थिर रहकर भज्ञान से मोहित मनुष्यों को 

सदमाग पर चलने के लिए प्रेरित करूगा । 


२---मैं लोक कल्याण के लिए समस्त तत्वों का संग्रह करके शक्षीभाष्य की रचना 
करू गा । 


३--महषि पाराशर द्वारा लोक रक्षा एवं कल्याण के लिए प्रतिपादित विष्णु 
पुराण की रचना के लिए कतज्ञता प्रदर्शश स्वरूप किसी विज्ञ वैष्णव को 
उनके नाम पर प्रख्यात करूँगा | 
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एक-एक ए्लोक की समाप्ति के बाद उनकी एक-एक अंगुली सीधी होती गई ७ 
तीनों श्लोको के उच्चारण के बाद तीनो अँगुलियाँ सीधी हो गई । यह अद्भुत 
लीला देखकर समस्त जन समुदाय और शिष्यगण चकित रह गये । रामानुज 
' की ईश्वरीय शक्ति का ज्ञान सब को हो गया । अपना अन्त समीप जानकर 
श्री आलबन्दार द्वारा श्री रामानुज को बुलाने का गूढ़ रहस्य भी उनके शिष्यो की 
समझ में आ गया । 


श्री आलवन्दार के बैकुण्ठवासी होने के कारण रामानुज को बहुत दु,ख 
हुआ । ते अब गम्भीर रहने लगे । श्री यमुनाचार्य को समाधि देने के पूत्र ही वे 
काँचीपुरी के लिए चल पडे। धर पहुँच कर अपना अधिक समय एकान्त में 
बिताते और भगवत्‌ भजन करते रहते । श्री काँंचीपुर्ण के अलावा किसी अन्य 
व्यक्ति का सहवास उन्हें अब रुचिकर प्रतीत नही होता था । 


श्री रामानुज का मन एकदम विचलित हो उठा था| ससार का नश्वर गति 
उन्हे दीख रही थी। महिमामयी माँ कान्तिमती, जो उन्हे प्राणो से बढ़कर 
प्यारी थी और जो स्वय भी उन्हे अपने प्राण से अधिक प्यार करती थी, अभी 
कुछ ही' समय पहले कालकवलित हो चुकी थी। अभी उस वज्ञपात से अपने 
को वे सभाल भी नहीं पाये थे, कि यह दूसरा वच्चाघात हो गया । जैसे वे दु ख 
के सागर मे गिर पडे हो । उनकी मनोहर हँसी और मुख पर विराजतों स्वा-- 
भाविक प्रसन्नता का पता नही कहाँ लोप हो गया । 


संशय में छुटकारा 


श्री, रामानुज की पत्नी तजमास्बा बहुत सुन्दरी थीं और बनाव-श्ुगार में 
बहुत विश्वास करती थी । ग्रह कार्य और पति सेवा से भी मन लगाती थी, 
किन्तु अपने शरीर को अत्यधिक महत्व देने के कारण दूसरे कार्यों मे त्रृटि रह 
जाना स्वाभाविक था। इधर अपनी ममतामयी माँ के परलोकवासी होने से 
रामानुज का मन बहुत दु'खी रहता और वे किसी काम में रुचि नहों लेते थे । 
एकाल्त मे भगवत्‌ भजन करते और काँचीपूर्ण के पधारने पर परम प्रसन्न होकर 
उनकी आवभगत करते थे। उनकी सम्पूर्ण श्रद्धा श्री काँचीपूर्ण में केन्द्रित हो 
गई थी । अपनी पत्नी के प्रति वे एकदम उदासीन हो गये थे। तजमाम्बा भीतर- 
भीतर ही क्रोधार्ति से तडपती रहती, किन्तु यत्व करके उसे प्रकद नहीं होने 
देती थी । 

श्री काँचीपूर्ण से यह सब कुछ छिपा नही था। रामानुज को बहुत उदास 
देखकर एक दिन काँचीपूर्ण ने उनसे कहा--“बेदा, तुमने श्री यमुनाचार्य के: 
समाधि लेने के पूर्व जो वचन दिया था, उसे पूरा करने का य॒त्त करो। मत को 
उदास सत करो । भगवात्‌ वरदराज के चरणो में अपने को प्‌र्णरूप से अपित 
कर दो । श्री शालकूप से एक घडा जल लाकर वरदराज की नित्य सेवा करने 
का अपना ब्रत नियमित चलाओ । इससे तुम्हारे भन की अशात्ति दूर हो जायेगी 
और तुम्हारी मनोकामना पूर्ण होगी ।” 


श्री काँचीपूर्ण की बातें सुनकर रामानुज की आँखें भर आईं और उनकाः 
गला रु ध गया। उन्होने भरे स्वर में कहा--महात्मनू ! आप मुझे शरण में 
लें । मुझे अपना शिष्य बनाकर मेरा क्लेश दूर कर दें ।” 


श्री काँचीपूर्ण ने उन्हें आश्वस्त करते हुये कहा--''आपकी हृष्ठि सूक्ष्म और 
पारदर्शी है। वेद और शाज्नों का आपको विधिवत ज्ञान है। मैं चतुर्थ वर्ग का 
हैं । आप जैसी कोई चीज मुझ में नहीं । आप घै्य धारण करे । श्री वरदराज जी 
आपके लिए शीक्ष ही गुरु भेजेंगे ।! 

भरी काँचीपूर्ण जी की बातो से रामानुज को बहुत दुःख हुआ | वे समझ गये. 
कि उनको अपना शिष्य होने का अधिकारी नही समझते । इसीलिए बार-बार- 
अपने को शुद्र और चतुर्थ वर्ग के होने की बात कद्दकर उनके निवेदन को टाल 
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देते है। जो व्यक्ति सदा श्री वरदराज जी के साथ बिद्दार करे, भक्ति रूप हो, 
भक्तो के प्रति इतना उदार हो तथा जगत्‌ कल्याण के अतिरिक्त कोई अन्य बात 
उसके हृदय भे कभी प्रवेश न करती हो, उस व्यक्ति से बडा ब्राह्मण और विज्ञ 
दूसरा कोन है ? 

दसरे दिन श्री रामानुज श्री काँचीपर्ण के यहाँ गये और उन्होंने उस महात्मा 
से कहा--“कल दोपहर में आप मेरे यहाँ प्रसाद ग्रहण करने का कष्द करे ।! 
यह निमन्‍्त्रण सहर्ष स्वीकार करते हुए उन्होंने कहा--हमारा कितना बड़ा 
सौभाग्य उदय हुआ है कि कल आपके समान परम भक्त का अज्न भ्रहण करने को 
मिलेगा ।!! 

घर लौटकर श्री रामानुज ने अपनी पत्नी को बताया कि कल श्री काँचीपूर्ण 
जी महाराज दोपहर का भोजन यही करेंगे । अतः बहुत पवित्रतापूर्वक स्वादिष्ट 
भोजन बनाना चाहिए। सबेरे उनकी पत्नी ने स्तानादि से निवृत्त होकर बड़े 
प्रेम से तरह-तरह के व्यजन तैयार किये । भोजन तैयार होने के बाद जब 
श्री काँचीपूण नही पहुँचे, तो रामानुज जी उन्हे लिवा लाने के लिए उनके आभ्रम 
पर गये । रामानुज का आता जातकर श्री काँचीपूर्ण महाराज एक दूसरे मार्ग 
से स्वतः उनके निवास पर पहुँचकर प्रसाद लाने के लिये उनकी पत्नो से 
कहा । 

तजमाम्बा ने निवेदत किया कि “भहात्मनू | मेरे स्वामी आपको लिवा लाने 
के लिए ही गये है । वे आते ही होगे । कृपया आप उनके आते की प्रतीक्षा करे ।” 

लेकिन श्री काँचीपूर्ण कसी तरह प्रतीक्षा के लिए तैयार नही हुये । अतः 
तजमाम्बा न उन्ह भोजव परोस कर दे दिया और वे भज़्न्‌ करके चले गये । 
जान क॑ पहले अपना पत्तल, दोने आदि फेककर उस स्थान को पाती से धो 
दिया । 

आा कॉनीपूण के जाते के बाद घर से बचा तैयार खाद्य पदार्थ तजमास्वा 
ने शुद्रा म बाद [दया और चौका बर्तन साफ करके पुन; स्वान करके पति के 
लिए भांजन बनाने लगी। उसी समय रामानुज आ' गये । पत्नी को भोजन 
की पुत्ः व्यवस्था करते देख उन्हे बहुत आश्चर्य हुआ । उन्होंने इसका कारण 
पूछा । जब पत्नी द्वारा उन्हें यह ज्ञात हुआ कि महात्मा काचीपूर्ण प्रसाद पाकर 
चले गये और उत्होत अपने भौजन के स्थान को स्वय धोया तथा पत्तल-दोने 
फेक भर अवशिष्द भाजन शूद्रो को दे दिया गया, तो उन्हे बड़ी पीड़ा हुई ॥+ 
उम्होने अपनी पत्नी की धिषकारते हुए कहा--“मुर्खे, यह तुमने क्या किया 
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भक्तराज के साथ तुमने शूृद्र का सा व्यवहार किया ? मैं कितना अभागा हूँ जो 


उनका प्रसाद मुझे न मिल सका ।”” ऐसा कहकर वे घर के बाहर वृक्ष के नीचे 
जाकर खिन्न होकर बैठ गये । 


उधर श्री काँचीपूर्ण श्री वरदराज के मन्दिर मे पहुँच कर उनकी प्रतिमा 
को पखा झलते झलते कहने लगे.....''भगवन्त ! यह आपकी कैसी लीला है ? मै 
तो आपका और आपके भक्तो की सेवा करके अपना जीवन बिताना चाहता है 
और आप सुझे बडा पद देते जा रहे है। यह भार मैं केसे सहन कर सकगा। 
श्री रामानुज, जो साक्षात्‌ शेषावत्तार है, मेरा उच्छिष्द भोजन पाने के लिए 
लालायित हो रहे हैं। इसीलिए उन्होंने आज मुझे निमन्रण दिया था। मैं तो 
आपका और आपके भक्तों का सेवक ही रहना चाहता हेँ--पूज्य॑ बनता नहीं 


चाहता | यदि आप आज्ञा दें तो मैं तिर्पति से जाकर आपकी बालाजी की 
भूति की सेवा करूँ (0! 


उन्हे आज्ञा मिन गयी और वे तिरुपति जाकर बालाजी की सेवा मे लीन 
हो गये । लेकिन कुछ ही महीनों श्ाद श्री वरदराज जी की आज्ञा से वे पुनः 
काँचीपुरी वापस आ गये । उनके लौट आते से रामानुज को वर्णनातीत प्रसन्नता 
हुई । उनके वापस आने की सुचना मिलते ही वे उनके दर्शन हेतु श्री वरदराज 
जी के मन्दिर में गये । लम्बे समय से बिछुडे इन दी प्रेमियों का मिलन राम- 
भरत मिलन की तरह आपूर्व शोभनीये था। दोनो तरफ से लगातार प्रेमाश्र 
प्रवाहित हो रहे थे । मन शान्त होने पर श्री रामातुज ने कहा कि “महात्मन्ु ! 
मेरे मग में दुछे सन्देह उत्पन्न हो गये है, जिनके कारण मै बहुत मानसिक ब्लेश 
में पडा हैं । कृपया श्री वरद्राज जी भगवात््‌ से सशय का उत्तर दिलवाकर 
मेरा कष्ट निवारण कीजिए ।”! 


तत्काल तो श्री काचीपूर्ण जी छुप रह गये और रामानुज अपने घर को लौद 
आये । दूसरे दिन काचीपूर्ण जी ने रामानुज से कहा कि मैंने भगवानू से आपके 
सम्बन्ध में निवेदन किया था। उनका जो आदेश हुआ, उसका आशय थी है--- 

(१) जगत और प्रकृति दोनों का कारण परत्रह्म है । 

(२) जीव और ईश्वर का भेद स्वतः सिद्ध है । 


(३) मोक्ष प्राप्ति की लालसा करने वाले व्यक्तियों को भगवान्‌ के 'चरण- 
कमलो मे आत्मसमर्पण करना ही मुक्ति प्राप्ति है । 
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(४) भगवान्‌ के भक्त यदि अन्त समय मे उनका स्मरण न भी करे, तो 
भी उन्हे मुक्ति मिलती है । 

(५) देह त्याग करने पर भगवान्‌ के भक्तों को परमपद प्राप्त होता है । 

(६) रामानुज को सर्वगुण सम्पन्न महात्मा श्री महापूर्ण का आश्रय प्रहण 
करना चाहिए । 


श्री काचीपू्ण की ये बाते सुनकर श्री रामानुज एकदम भावविह्धल दो 
उठे । उनके आनन्द की सीमा न रही । अपनी शक्ता की केवल चर्चा भर. उन्होने 
की थी, कौन-कौन और केसी शकाये थी, उन्होने काचीपूण को नहीं बताया 
था । भन की गोपनीय शकाओ का सवविस्तार निर्देश सुनकर उन्हे बड़ा सनन्‍्तोष 
मिला । बहुत मना करने पर भी उन्होने श्री काचीपूण को साध्दाग प्रणाम किया 
और वही से सीधे श्री रगज़ी के मन्दिर मे श्री महापूर्ण जी से दीक्षित होने के 
लिए चल पडे । 

श्री आलवन्दार यम्नुनाचार्य को स्वर्गवासी हुए एक वर्ष बीत चुका था। 
उनके परलोकवासी होने के बाद मठ का अध्यक्ष उन्हीं के एक शिष्य तिरुवराग 
को बनाया गया था। वे विचित्र प्रकार के महात्मा थे । उनमे परम' उच्चकोदि 
का दास्य भाव था । वे किसी को आज्ञा देने के बदले स्वय किसी कार्य को करना 
शुरू कर देते थे । मठ का काम विधिवत चल रहा था, किन्तु श्री आलवन्दार 
के समय को बात नही जा रही थी | इसलिए तिरुवराग' को सन्तोष नहीं था। 
सोच-विचार कर उन्होने अपने श्रभ्नी सहयोगियो एवं भक्तो को बुलाया और 
वैकुण्ठवासी होने के पूर्व श्री यम्रुनाचार्य जी ने जब श्री महापूर्ण को श्री रामानूज 
महाराज को बुलाने के लिए भेजा था, उसका स्मरण कराया। उन्होंने कहा 
कि श्री आल्वन्दार की ईश्वरीय हृष्दि थी, वे जानते थे कि रामानुज मनुष्य के 
रूप मे शेषावतार है ओर किसी विशेष प्रयोजनवश उत्का जन्म हुआ है । 
इसीलिए वे अन्त समय में उनका दर्शन कर कुछ कार्य सौंपना 'चाहते थे। उस 
समय यह सम्भव नहीं हो सका था । अब हमारी इच्छा है कि उन्हे आग्रह 
पूर्वक यहाँ आने के लिए प्रेरित किया जाय और इस कार्य के लिए श्री महापृर्ण 
काचीपुरी जाये । 


सभी विद्वानों, पडितो एवं भक्तो ने इस सुझाव पर प्रसन्नता व्यक्त करते 
हुए इसका अनूमोदन किया। 


है. 

यातराज 

दैवयोग से जिस समय श्री रामानज श्री महापर्ण से दीक्षित होने के लिए 
श्रीर॒ग क्षेत्र जा रहे थे, उसी समय रामानृत्र को श्री रंगजी के मन्दिर में स्थायी 
रूप से बुलाने के लिए किसी को भेजने की योजना बन रही थी । श्री र॑गजी के 
भन्दिर मे दो प्रकार के भक्त निवास करते थे --सन्‍्यासी और शहसरुथ । शहस्थ 
भक्तो की पत्नियाँ भी थी, जो मन्दिर के बाहर निवास करती थी और समय- 
समय पर अपने पतियों से मिलती रहती थी । श्री महापृ्ण ग्रहस्थ महात्मा थे । 
उनकी पत्नी भी श्षीरंग क्षेत्र मे निवास करती थी। श्री रामानुज को लिया 
लाने के लिए उनसे उपयुक्त कोई अन्य दिखाई न देता था । अत. तिरुवराग ने 
महापर्ण से कहा--' शेषावतार श्री रामानूज को यहाँ लाने के लिए तुमसे अधिक 
योग्य दूसरा कोई व्यक्ति दिखाई नही देता । अत' इस बार भी तुम्हें ही काची- 
पुरम्‌ जाना होगा । हाँ, तुम जल्दी मत करना और उनसे यह मत कहना कि 
हम लोगो ने उन्हे बुढ्यया है। केवल उनके साथ रहकर उन्हे श्रीरग जी कौ 
महिमा की याद दिलाते रहना । सम्भव है, इसमे तुम्हे समय लग जाय। इसलिए 
अपनी पत्नी को भी साथ लेते जाओ ।” 


इस व्यवस्था से श्री महापर्ण जी बहुत प्रसन्न हुए। श्री रामानुज के साथ 
सहवास की बात से उनका हृदय आनन्दित हो उठा । जल्दी-जल्दी तेयारी करके 
अपनी पत्नी सहित वे काचीपुरी के लिए वल पडे । दो दिन चलने के बाद मदुरा 
के विष्ण,, मन्दिर के सामने तालाब के किनारे श्री महापुण ने विश्राम करने का 
निश्चय क्रिया | ऐसा विचार कर अभी वे पजा-प्रसाद की व्यवस्था की बात 
सोच ही रहे थे कि उन्होंने अपने सामने श्री रामानुज को खडे देखा। मध्यमार्ग 
मे ही रामानुज को पाकर श्री महापृर्ण जी के आनन्द की सीमा नही रही । 
उन्होने भावविह्चल होकर उन्हे हृदय से लगा लिया और कहने लगे--“इस 
स्थान पर आपसे मिलने की आशा नही थी। हमारे बडे भाग्य हैं, जो यहाँ आपके 
दर्शन हो गये । हम तो आपके दर्शन हेतु ही काचीपुरी जा रहे हैं ।'” 


श्री रामानज ने विनश्नतापर्वक निवेदन करते हुए कहा-- भगवन्‌ | यह 
भेरे भागायोदय की शुभ घड़ी है । आपका दर्शन इसकी पुई सूचना है। में 
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श्रीरगम्‌ आपके दर्शन के लिए जा रहा था । श्री वरदराज जी ने आपसे दीक्षित 
होने के लिए प्रेरणा दी है । इसमे मैं विलम्ब नही करना चाहता।”” 

यह कहते-कहते रामानुज श्री महापू्ण जी के चरणों मे साध्दाग लेद गये । 
महापृण ने उन्हे उठाकर उनका आलिमन करते हुए कहा--“इसके लिए आप 
अधीर क्यो हो रहे है । हम सब काचीपुरी चल रहे हैं। वही पर दीक्षा की 
कार्य-विधि सम्पन्न होगी ।” 

श्री रामानुज ने आग्रह किया और कहा--“गुरुवर ! शरीर का क्या 
ठिकाना । समय किसका होता है। इसलिए मेरे ऊपर कृपा कीजिए और दीक्षा 
देने मे विलम्ब न कीजिए ।” 

श्री रामानुज की अभिलाषा जानकर श्री महापुर्ण ने उन्हे विधिपुर्वक दीक्षित 
किया । तदन्तर रामानुज ने गुरु और गुरु पत्नी को प्रणाम किया। फिर सबको 
साथ लेकर काचीपुरी आये । 

श्री महापूण के आगमन की सूचना सुनकर श्री काचीपूर्ण उनसे मिलने आये। 
रामानुज के आग्रह पर श्री भहापूर्ण ने उनकी पत्नी तजमास्बा को भी दीक्षित 
किया । श्री महापण जी रामानूज के साथ ही रहते थे । दोनो पति पत्नी गुरु- 
दम्पति की सेवा करते और भागवत चर्चा करते थे | श्री काचीपण भी वही था 
जाते थे और इस प्रकार भक्ति विषयक चर्चा और द्वविड़ पाठ द्वारा त्रिवेणी की 
पावन धारा में स्नान करने जैसा आनन्द उठाते थे । 


इसी प्रकार आनन्द से दिन बीत रहे थे । सात-आठ महीने का समय ऐसे 
समाप्त हो गया, णैसे दो-चार दिन बीते हो । लेकिन ईश्वर श्री रामानुज को उस 
स्थिति में रहने देना नही चाहते थे । उन्हे तो बहुत बड़ा पद पाना था। अतः 
उसमे वे रह भी केसे सकते थे । इसलिए उस स्थिति से उनके मन में उच्ाद 
पैदा हो, ऐसा वातावरण उत्पन्न होना जरूरी था। १ 


एक दिन रामानुज श्री मह्रापूण के साथ कही गये थे । इसी बीच तंजमाम्बा 
भोजन बनाने के लिए पानी लेने कुएँ पर गई। उसी समय श्री महापूण की 
पत्नी भी कुएँ से पानी निकालने लगी। बस इसी बात पर तंजमाम्बा उनसे 
बहुत नाराज हो गई और अनेक अनुचित बातें कह दिया। उ्हें नीच और 
अपने को उच्च कुलींन ब्राह्मण की बेटी होने की बात बार-बार कहकर उनका 
हृदय दुखलाने का थत्न किया । खैर, वे कुछ नही बोलीं । उनके जाने के बाद 
तंजमाम्बा ने अपना घड़ा साफ किया और पानी लेकर अपने घर गई । 

जब महापृण लौदकर घर आये, तो पत्नी को दु.खित देखकर इसका कारण 
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पूछा । पत्नी सुशीला थी --पति को परमेश्वर मानने वाली । उन्होने साफ-साफ 
सम्पूर्ण बाते कह दिया । तजमास्वा द्वारा कही गईं बाते सुनकर श्री महापूर्ण ने 
कहा--“अब भगवान्‌ की इच्छा नहीं कि हम लोग यहाँ रहे । प्रभु जो कुछ 
करते है, सभी मद्भल के लिए करते है ।”” इतना कहकर उन्होने रामानुज के 
लौटने की प्रतीक्षा किए बिना ही वह स्थान त्याग दिया और श्री रज़ुम्‌ के लिये 
चल पडे । 

श्री महापूर्ण के प्रभाव और साथ से रापानुज फा मन परम शान्त हो गया 
था । उनके सत्सग से उन्हे सम्प्र्ण द्रविडध पाठ और शाज््रों का ज्ञान हो चुफा था। 
अत उस दिन वे गुरु की विशेष पूजा करता चाहते थे। इसी विचार से फल- 
फूल लेकर जब वे घर लोडे तो गुर दग्पति को वहाँ न देखकर अपनी पत्नी से 
पूछा । उनकी पत्नी अमत्य बोल भई। जप को निर्दोष बनाये रखने के लिए 
उसने कहा --सबेरे कुएँ पर गुरू पत्नी से भेरा झगडा हो गया । मैने कुछ कहा 
भी नही, लेकिन गुर महाराज को इदवा शोध आया फ़ि वे पत्नी सहिल कही 
चले गये ।!! 

उसयी बात सुनने ही रागातज दें; पेरों के गीन से ज॑से जमीन हो खिनक 
गई हो । वे क्रोध से क।पने लगे । उन्होंने तंजमाग्वा से कहा - 'परापिस | तेरा 
मुख देखने मे भी पाप होता है ।”” इसके बाद जो फन-छुल वे लाये थे उसे लेकर 
श्री वरदराज के मन्दिर मे पृजा करने चले गये । 

उनके मन्दिर जाने के बाद एक अत्यन्त दुर्नल ब्राह्मण भिक्षा के लिए तज- 
माम्बा के पास आया । उसने भिक्षा देने से अस्वीकार कर दिया। वही ब्राह्मण 
श्री रामानुज को मन्दिर से लौठते समय मार्ग मे मिला । उसकी दुर्बंल शारीरिक 
दशा देखकर रामानुज ने उससे कुछ पूछा । उस ब्राह्मण ने कहा--“मै तो आप 
के यहाँ आज अतिथि होकर गया था। किन्तु आपकी पत्नी ने मुझे भिक्षा देना 
अस्वीकार करते हुये अनादर से लौदा दिया ।”! 

श्री रामानुज ने कहा -- आप कृपया मेरे साथ आये। मैं कुछ फल और व 
आदि आपको देता हूँ। आप उन्हें ले जाऊर तजमाम्बा को दे दे । इसके बाद 
वह आपका विशेष आदर करेगी ।”! 

रामानुज मे कुछ फल, ताम्बूल और नया वस्त्र उस ब्राह्मण को दिया। उनके 
साथ ही उसके पिता के तरफ से लिखा एक पत्र भी। जब ब्राह्मण यह सब 
सामान लेकर तजमास्बा के पास पहुँचा, तो वह परम प्रसन्न हुई और ब्राह्मण की 
बड़ी आवभग्त की। पत्र रामानुज के ताम था। उसमें लिखा था कि “बेदा, 
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मेरी दूसरी कन्या का विवाह शीघ्र होने वाला है । इसलिए तुम तजमास्बा को 
भेज दो | यदि कोई विशेष कठिनाई न हो, तो तुम भी आ जाओ तुम्हारे आने 
से अतिशय प्रसन्न होऊंगा ।”” 


जब रामानुज लोटकर घर आये, तो पत्नी ने पत्र उन्हे दिया | उन्होने 
कहा-- तुम चली जाओ | मुझे तो बहुत आवश्यक कार्य हैं। इस समय तो मैं ने 
पल सकेगा । बाद भे आने का प्रयत्त कहूँगा । अपने पिता-माता से मेरा प्रणाम 
कह देना।”! 


तजमाम्बा के मायके जाने से उन्हें परम शान्ति मिली । पत्ली मायके के 
भार्ग मे थी और रामानुज श्री वरदराज के मन्दिर मे। मन्दिर द्वार पर साध्दाँग 
करते हुये उन्होने कहा--“भगवतन्त्‌ ! पिशाचिनी से बडे य॒त्न से छुटकारा पाया 
है । अब आप मुझे अपनी शरण मे ले ले। 

फिर श्री वरदराज कौ मूर्ति के सम्मुख प्रणाम करते हुये आतुरता भरे स्वर 
से कहा--“नाथ ! आज से अब मैं सब प्रकार से तुम्हारा हैँ। मुझे ग्रहण 
करो ।!' 

रामानुज ने अपने को श्री वरदराज के चरणों मे अपित करके काषाय वस्त्र 
धारण कर लिया और मन्दिर के समीप अनन्त सरोवर पर आ गये | उसी समय 
श्री काँचीपर्ण जी वहाँ पहुँच गये । काषाय वद्त में प्रथम बार रामानुज का दौति- 


भान हूप लावण्य देखकर श्री कॉचीपूर्ण उन्हे देखते ही रह गये । कछ क्षणो बाद 
उनके मुख से निकल पडा-य ति रा ज! 


लोक उपकार 


श्री रामानुज के सन्‍्यास ग्रहण करने पर लोगो को बहुत आश्चर्य हुआ ॥ 
उनकी अवस्था अभी केवल बीस वर्ष की थी और घर में सुन्दर पत्नी थी । इस 
स्थिति में उनका सन्यास ग्रहण क्‍या उचित था ? इस प्रश्त को लेकर आशकायें 
व्यक्त की गईं । रामानुज की पत्नी तजमास्था का स्वभाव उनसे सर्वथा मित्र 
था । वह शरीर को अधिक महत्व देती थी और शुगर आदि बाहरी आइडस्बर 
में उसका मन बहुत लगता था। साथ ही वह अहकारो और अविवेकी भी थी । 
रामानुज का मत्त इससे दु.खी रहता था। लेकिन वे उसे क्षमा ही करते जाते 
थे । किन्तु महापूर्ण की पत्नी के साथ उप्तका दुर्व्यवहार उन्हे असहनीय हो 
गया । भगवात्न के प्रति उनकी भक्ति वो प्रारम्भ से ही प्रगाढ थी, अब परिवार 
और मन्दिर के बीच की दूरो उनके लिए अशान्ति का कारण बन गई । माता- 
पिता पहले ही बैकुण्ठवात्ती हो चुके थे। पत्नी का स्वभाव उसके स्वभाव के 
विपरीत पडता था । उनका मत ऊबने लगा । अतः पत्नी का त्याग उसके लिए 
अवश्यस्भावी हो गया। 

सत्याप्त ग्रहण के पूर्व माता-पिता की अनुमति परम्परा से आवश्यक मानती 
ग़ई है। विवाहित होने की स्थिति में पत्नी की भी सहमति अपेक्षित है। लेकिल 
इसके लिए माता का महत्व बहुत अधिक है । स्वार्थ और अपनी देह सुख के 
लिए पत्नी शायद्गर ही ऐसे काये के लिए अपनी सहमति दे, इप्तीलिए शास्त्रकारों 
ने इसे आवश्यक नही माना है। लेकित माता की अनुमति तो हर स्थिति में 
जहूरी है । श्री शकर बाल ब्रह्मचारी थे । उनके साथ पत्नी का कोई ही प्रश्त 
नही उठता । उन्हें माता की आज्ञा मिल गई थो । श्री चेतन्य मह्ाप्रभु विवाहित 
थे, लेकित सनन्‍्यास लेने की अनुपति उन्होने अपनी माता से ही लिया था, अपनी 
पत्ती विष्णुश्रिया जी को उन्होंने पहले कुछ नहीं बताया था। श्री रामातुज के 
साथ श्थिति भिन्न थी। उनकी पत्नी का स्वभाव ऐसा नहीं था जिससे विचार-« 
विपर्श किया जा सके । अतः उन्हें अपनी अन्तःप्रेरणा से ही निश्चय करना था 
और थही उन्होने किया । 

रामानुजाचार्य का सन्‍्यासी वेश मे जो स्वरूप बता था, उसे देखते द्वी 
बतता था । उनके मन में अपार शान्ति थी और पुख॒-मण्डल की आरा सूर्य की 
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तेज किरणो की भाति दमकती थी। शास्त्रसम्मत उनकी भक्तिपूर्ण बातो को 
सुनने तथा दर्शन के लिए सैकडो की सख्या मे लोग प्रत्येक दिन आते थे। एक 
दिन यादव प्रकाश की माता श्री वरदराज के मन्दिर में गई। वहां स्वामी 
रामानुजाचार्य को देखकर उनके मन में ऐसा लगा--'हो न हो यह मनुष्य 
रूप में कोई देव हैं ।” उन्होंने भपने घर पहुँच कर अपने पुत्र से ये बातें कहीः 
और उन्हे समझाते हुए कहा--“बैदा ! रामानुजाचार्य के प्रति अपना विरोध 
त्याग कर उनके प्रति प्रेम और श्रद्धा का व्यवहार करो | गुद होते का अपना 
अहंकार त्याग कर उनका शिष्य बच जागी | इससे तुम्हारा कल्याण होगा ओर 
तुम्हे शान्ति सिलेगी |”! 

उस समय यादव प्रकाश को माता को यह शिक्षा अच्छी नहीं लगी, लेकिन 
रामातुजाचार्य की बढ़ती लोकप्रियता और जनता को उनमे अपार श्रद्धा की 
भावता उनसे छिपी तही थी । धीरे-धीरे लोगो में यह चर्चा थी कि रामानुजा- 
चार्य साधारण मनुष्य नही, अवतारी महापुरुष हैं। यादवप्रकाश ये बातें 
अनिच्छापृर्वक सुनते और ईर्ष्या से उन्तका हृदय पीडित होता रहता । 

श्री रामानुजाचार्य के प्रति पडितो, विज्ञो तथा सर्वसाधारण की भावना 
तथा सच्चाई का पता लगाने के लिए एक दिन यादव प्रकाश स्वय श्री वरदराज 
के मन्दिर में गये ओर तदन्तर रामानुजाचार्य के पास | अपने गुरु को आते देख, 
ये आदरप्रवंक उनकी अगवाबी करने को बढे और उनके बैठने के लिए उच्च 
आसन दिया । रामानुजाचार्य के आतिथ्य सत्कार से यादवष्रकाश मन-ही-मंनत 
बहुत प्रसन्न हुए । वहाँ पहुँचने के साथ ही उनके मन की मलिनता समाप्त हो 
ग़ई थी और रामामुजाचार्य को हत्या के षड्यन्त्र के समय में उनके मन में जो 
अशाच्ति पैदा हुई थी, वह भी जाती रही। रामानुजाचार्य का गुरु होने का 
उनके भीतर जो बहंंकार था, वह भी जाता रहा। रामानुजाचार्य की प्रतिभा 
और आभा के सामने वे अपने को एकदम बौन! अनुभव करने लगे । 

अपने मानसिक विकारो के समाप्त होते ही यादव प्रकाश के अन्दर सग्रुण 
ईश्वरोपासना के प्रति जिज्ञाप्ता बढ़ने लगी। उन्होने रामानुजाचार्य से अनेक 
प्रश्त पूछे और अपनी शंक्रा समाधान के लिए तर्क भी किये। लेकिन उनके 
सम्पूर्ण तकों को विरस्त कर रामानुजाचार्य ने उन्हे मिरत्तर कर दिया। इस 
पर यादव प्रकाश को क्रोध नही आया। बल्कि उन्हें ऐसे लगा जैसे उनके हुदय मे 
कोई ज्योति प्रज्वलित होकर रामानुजाचार्य के चरणो की ओर उनका मार्ग- 
दर्शन कर रही हो। और ऐसा ही हुआ । थादव प्रकाश ते रामानुजाबार्य के 
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चरण पकड़ लिये और उनसे शिष्य बता लेने का आग्रह करने लगे। इस पर 
रामानुजाचार्य को आश्चर्य हुआ | उन्होने कहा फ्रि-- भाप हमारे गुरु हैं, वेद 
शास्त्री का आपको विधिवत्‌ ज्ञान है। आय ऐसा क्यो कह रहे है ?” 


लेकिन यादव प्रकाश के वाध्तृविक ज्ञानचक्ष, अब खुल छुके थे। उनका 
अहकार समाप्त हो चुका था । प्रकाश की किरण वे स्पष्टत देख रहे थे । अत५ 
अब रामानुजाचार्य के चरणों से दूर नही जाना चाहने थे। रामानुजाचार्य ने 
उन्हे अपना शिष्य बना जिया | यादव प्रकाश के सभी मानसिक व्लेश दूर हो 
गये । उनके हृदय की जलन जाती रही । वे अब सचघुच ही एक महात्मा जैसे 
दिखने लगे | हृदय-ज्योति की आभा उनके मुखमण्डल की शोभा बढाने लगी । 


यादवप्रकाश के स्वामी रामानुजाचार्य का शिष्य होने को सूचना बातो- 
बातो में चारो तरफ फैच गई। श्रोरगम्‌ मे जब लोगो को यह ज्ञात हुआ तो 
आनन्द की लहर दोड गयो । सब को यह विश्वास है| गया कि इस घद |; से 
जी भालवन्दार यतुतावार्य द्वारा प्रतितादित वैष्णव सम्प्रदाय की वल मिलेगा । 
लोगो को यह भी विश्वास हो गशा के रापानुजाबाय निश्वव ही-शामानुज-- 
अर्थात्‌ भगवानु श्रीराम के छोटे भाई लक्ष्मण जी के अवतार हैं। 


श्री महापूर्ण जी काचीपुरम्‌ से रामातुज से मिले बिता हो भीरगम लोट 
आये थे । अतः वे उन्हें अपने साथ नहीं ला सके थे। यो श्रीरग जी का कार्य 
विधिवत सम्पादित हो रहा था, किन्तु यमुनाचाये के अभाव की पति नहीं हो 
था रही थी। सब का विचार यही था कि बेकुण्ठवासी #ी आलवन्दार 
को इच्छा की पूति के लिए रामानुजाचार्य को श्रीरगम्‌ बुलाकर मन्दिर का 
कार्यभार उन्हे सोपना चाहिए। स्वामी रामानुजाचार्य श्री वरदराज को 
सेवा मे रहते थे और उनकी प्रेरणा के बिना कही जाना उसके लिए 
सम्भव नही थ।। यह सोचकर श्री महापूर्ण ने यह सुझाव रखा कि श्रीर॒गम्‌ से 
प्रसिद्ध सगीतज्ञ श्रीवरर॒ग को काचीपुरम्‌ भजा जाय । श्री बरदराज को वे अपनी 
सग्रीत कला से पमन्न करेगे और उत्तस श्री रामानुजाबार्थ को श्रीरगम जाने 
की प्रेरणा देने की प्रार्थना करेगे। थद्दी हुआ। श्रीवररग काचीपूरी गये और 
अपती मधुर सगीत और कीर्तन द्वारा श्री बरदराज जी से प्रार्थना किया कि 
/यतिराज को आप अपने दूसरे मन्दिर श्रीरग जी की सेवा भे जाने की प्रेरणा 
दे ।” इस प्रकार स्वामी रामानुजाचार्य श्रीरण पहुँचे और भीरग जी की सेवा 
मे तल्‍लीन हो गये । 
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स्वामी रामानुजाचार्य के यहाँ आते ही मन्दिर की चहल-पहल व्यापक रूप 
से बढ़ गई । नये स्वामी के आने की बात बिजली की भाँति आस-पास में फैल 
गई। रामानुजाचार्य के यहाँ आने के पूर्व उनकी कीति और यश कथा पहुँच 
चुकी थी, इसलिए उन्हें आया जानकर दर्शनाधथियों की अपार भीड़ होने लगी । 
स्वामी जी ने अपना कार्य-क्रम निश्चित किया | घटो श्रीरग जी की सेवा में 
बिताते और फिर स्वय पढते और शिष्यो को पढाते थे। उनकी निर्मल, निश्चल 
सगुणोपासना की बात का स्थायी प्रभाव भक्तो और शिष्यों पर पड़ता था। 
स्वामी रामानुजाचार्य के श्रीरग जी के मन्दिर में आ जामे के बाद कुछ ही' 


दिनो मे चेसी ही व्यस्त और आनन्दमयी स्थिति हो गई, जैसी कि श्री यमुता- 
चार्य के समय में थी । 


रामानुजाचार्य की बढती कीति और मान का उतके ऊपर कोई प्रभाव नही 
था । जैसे वे काॉँचीपुरी मे थे वैसे ही श्रीरगम्‌ मे । लेकिन श्रीरगस्‌ के आचार्यों को 
यह स्पष्ट ज्ञात हो रहा था कि रामानुजाचार्य के यहाँ पधारने के बाद वहाँ का 
ऐश्वर्य रूप निस्तवर आया है । सैकंडो की सख्या मे लोग रामानुज स्वामी के शिष्य 
द्वोने के लिए और सैकड़ी उनकी भक्तिपूर्ण गाथा सुनने आते थे। उनके शिष्यो में 
बडे-बडे ज्ञानी, पंडित और राजे-मद्दाराजे भी होते और साधारण जनता भी । 
श्रीरणग जी के मन्दिर से कुछ ही दूरी पर एक तत्वज्ञानी महात्मा रहते थे । 
उनका नाम न्री गोष्ठीयूर्ण था। श्री महापूर्ण का इच्छानुसार भक्तिमार्ग का 
रहस्य जानने के लिए श्रीरामानुजाचार्य उनके पास गये। लेकिन उत्त महाध्ष्मा 
जी ने उनकी ओर कोई ध्यान नही दिया । वे लौद आग्रे और इसी प्रकार अनेक- 
बार गये और लौटे । लेफित रामानुजाचार्य को इसके लिए कोई दुःख नही हुआ । 
उन्होंने सोचा कि महारंमा गोध्ठीपूर्ण जी उन्हें उपदेश देने का अभिकारी नहीं 
समझते । लेकिन अन्त में श्री गोष्ठीपूर्ण जी इस शर्त के साथ उन्हे उपदेश देने 
को राजी हुए कि वे उपदेश की बातें किसी अन्य से नही कहेगे। श्री गोष्ठीपूर्ण 


मे बताया कि "'मैं तुम्हे ऐसी बात बताने जा रहा हैँ, जिनके श्रवण मात्र से 
सुनने वालों को मोक्ष प्राप्त हो जायग्री ।' 


श्री गोष्ठीपर्ण का उपदेश सुनकर रामातुजाचार्य भाव विह्ल ओर आनन्दित 
हो उठे । उनके मन, वाणी और शरीर मे जोश और उम्ग पैदा हो गईं। के 
यहाँ से जल्दीं-जल्दी मन्दिर के लिए चल पड़े और रास्ते में जो मिलता उससे 
कहते--- श्री रंगजी के मन्दिर के सामने चलो । वहाँ तुम्हें आज एक ऐसा मंत्र 
बताऊँगा, जिससे स्वर्ग की प्राप्ति होगी ।” ,यह बात हवा की तरह प्रचारिक्त 
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हो गई और बात-बात में हजारों की सख्या में लोग मन्दिर के सामने एकत्रित 
हो गये । | 


रामानुजाचार्य ते मन्दिर के सामने छुत पर चढ़कर श्री गोष्ठीपूर्ण द्वारा 
बताये मन्त्र को उद्घोषित कर दिया | उसे सुनकर सब का पाप पुज नष्द हो 
गया लेकित जब इसकी सूचना महात्मा गोण्ठीपूर्ण को मिली, तो वे उनके दर्शन 
के लिए गये । उन्होने उन्हे फटकारते हुए कहा कि--' मेरे स्पष्ड आदेश के 
बाद भो गोपनीय मन्त्र रहस्य तुमने सबको बता दिया। तुम नरकगामी 
होओगे ।”! 


रामानुजाचर्य ने कहा--'महाराज, मेरे लिए यह बहुत बडी प्रसन्नता और 
सन्‍्तोष की बाव है। आपके कथनानुसार उस मन्त्र को सुनने वालो को स्वर्ग 
मिनेगा । यदि भेरे कारण इतने लोग विष्णुधाम जायें, तो अकेले नरक जाने में 
मुझे कोई दु ख नही होगा ।”! 

रामानुजाचार्य की बात सुनकर श्री गरोष्ठीयूर्ण जी बहुत आनन्दित हुए । 


उन्होने अपने पुत्र सौम्यवारायग को शिष्य रूप में उन्हें अर्पंण क्रिया ओर उन्हें 
भावभीनो तिदाई दी । 


अद्भुत प्रभाव 


हम कभी-कभी किसी महापुरुष के जीवन से सम्बन्धित ऐसी घटनाओं को 
पढते हैं; जित पर सहसा विश्वास नहीं होता । रामानुजाचार्य के जीवन से भी 
सम्बन्धित ऐसी अनेक घटनायें हैं, जो अत्यन्त विलक्षण और अद्भुत हैं। जिनका 
हृदय पवित्र होता है, वे दूसरों के उदय दोने पर प्रसन्न होते है और इसके 
विपरीत जो मलीन हृदय के दुष्ट लोग हैं, दूसरों की प्रशत्ता सुनकर उनके हृदय 
में जैगे साप लेटवा हो । ऐसे लोगों को भी ससतार मे कमी नही है। इसी प्रकार 
के कुछ कार्यकर्ता शीरग जी के मन्दिर में थे। उनके विधिपूर्वक भगव।न्त की 
आरती-पूजा न करने के कारण स्वामी रामापुवाबार्य ऊहे सीख और अनुशासन 
देते रहते थे । यह उस्हे पसन्द नहीं था | उचर कुछ लोग स्वामी जी के पराक्रम 
से भी जलते थे। अतः विप देकर उन्हें मार डालने की योजना बसाईं गई । 
इस कार्य के लिए श्रीरग जी के पुजारी को मिलाया गया । उसने चरणा-मृत में 
विष मिलाकर रामानुजाचार्य को दिया। लेकिन भला विष भगवानु स्वरूप भक्त 
पर क्या असर करता ? 

रामानुजाचार्य का बहुत समय तक वियम यह था कि वे शिक्षा मागकर 
लाते और उसे श्रीरंग जी को अपंण करके, प्रसाद पाते थे। एक दिन उनकी 
भिक्षा में पर्याप्त मात्रा में विष मिलता दिया गया । जिस स्त्री से यह पाप-कर्म 
किया, वह बहुत दुःखी थी, किल्तु अपने पति को प्रेरणा से यह कुझृत्य करते को 
उद्यत हुई थी। विष में मिले अन्न की भिक्षा देकर बह मानसिक रूप से अशास्त 
हो उठी । अपने पाप के शमन के लिए भिक्षा देने के बाद उसने स्वामी जी को 
प्रणाम किया । उत्तकी भाव-भगिमा देखकर स्व।मी जी जान गये कि हो-न-हो 
यह भिक्षान्न शुद्ध नही है। उसे उन्होंने कावेरी मे बहा दिया । 

जिन व्यक्तियों ने उन्हें विष देते की योजना बनाई थी, मे परम प्रसन्न थें 
कि विषयुक्त अन्न का प्रसाद पाकर स्वामी जी तत्काल स्वर्गलोक सिधार गये 
होगे और प्रातः उनकी अन्स्येष्दि होंगी । लेकिन ऐसा कुछ नही हुआ | प्रात:- 
काल वे दृष्द प्रकृति लोग जनञ्न घर से बाहर मन्दिर के पास पहुँचे, तो भक्तों 
और शिष्यो से युक्त रामानुजात्रार्थ को प्रसन्न मुद्रा मे देख उन्हे बहुत आश्चर्य 
हुआ । वे पृष्प-मालाओं से लदे थे और उनके शिष्य भजन और कीर्तन द्वारा 
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सम्पूर्ण वातावरण को अत्यन्त शोभायधान और आनन्दपूर्ण बताये हुए थे। 
स्वामी जी की अपूर्व शोभा बनी थी । उनके मुखमण्डल से प्रकाश की किरणें 
प्रज्वलित हो रही थी । यह सब देखफ़र पडयन्त्रकारियों का हृदय परश्चात्ताप 
से भर गया। उस व्यक्ति ने, जिसने अउनी रुजी को प्रेरित करके स्वामी जी 
को विष भरा अल्त दिलबाय। था, वह दोडते हुए आकर उनके चरणों में लेट 
गया और अपने पाप की स्वीकार किया। स्ताप्ती जी ने उसे शान्त किया और 


क्षमा प्रदान करते हुए, उसके हृदय को शुद्ध करने के उद्देश्य से अनेक सदुररा- 
मर्श दिया । 


श्रीरंग जी के मन्दिर की व्यवस्था भार संभालने के बाद श्रो रामानू जा पार्य 
के मन में तीर्थवात्रा की इच्छा हुईं | वे अपने मौसेरे भाई गोतित्द और मामा 
महात्मा शैनपूर्ण से भी मिलना चाहते थे। यादवा्॒रकाश के साथ गंगा सतान 
तथा उत्तर भारत के तीर्थ-स्थतों के दर्शा के बाद गोविन्द्र आने गाँव न लौट 
कर कालह॒स्ति में ही रह गये थे और वहीं शित्रजी की अर्चता-पृजा करते थे । 
फुछ समय बाद साथु मामा के प्रभाव और प्रग्नत्त से वे श्रीवैष्णन हो गये थे 


और भाभा को हो सेवा में रहने लगे थे । श्री शैलरूर्ण जी उन दिनो श्री शैल पर्वत 
पर निवास्त करते थे । 


श्री रामानुजाबार्य भगवती शारदा और श्री वेकटनाथ के दर्शन तथा उन 
दोनो व्यक्तियों से मिलने का विचार करके प्रस्थान किये। उनके साथ उसके 
कुछ शिष्य भी थे। रास्ते से अध्टसहुख्र नामक एक गाव था। वहाँ उनके दो 
शिष्य रहते थे। एक बहुत अकिचतन था दूसरा सम्पत्त | पहले का नाम 
श्री वरदाचार्य और दूसरे का नाम श्री यज्ञ श था। श्री रामातुजआाचार्य उम्त ग्राम 
मे शिष्यो सहित कुछ समय तक विश्वञाम करना चाहते थे। अतः अपने एक 
शिष्य को उन्होने यज्ञ श के पाप्त भेजा । श्री रामानुजाबार्य के आगमन का 
सम|च्ार सुनकर वहू इसत! आतत्दमग्त हो गया कि स्ताध।रण शिष्टाचार तक 
भूल गया। गुर की आवभगत का तेय।री की व्यवस्था में अ।नी हवेली में दौडा- 
दौड़ा गया और फुड देश तक नहीं लौटा । श्री रामाजुआचार्य द्वारा भेजे गये 
उस शिष्य ते यह साचकर कि अपने धत के भद्द में मज्ञोश सम्पासियां की उपेक्षा 
क्र रहा है, कुल अमरतुष्द होकर लौद गये और गुरु जो से अपनी प्रतिक्रिया 
व्यक्त कर दी। रामानुजाचार्य कुछ न बोले और रिष्य समे। भो वरवाचर्य 
के घर पहुँच गये। उस समय श्री वरदाचार्य शिक्षा के लिए बाहर गये थे । 
घर में उनको पत्नी थो । गुरुदेव को अपने घर भागा देखकर वह बहुत अस्त 
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हुई। उसने घर के भीतर से कहा-- “मेरे पति सिक्षा हेतु कही गये हैं, थाने 
ही होगे । तब तक आप लोग विश्वाम करे ।/ 


श्रो वरदाचार्य बहुत ही गरीब ब्राह्मण थे। एक घर मे भिक्षा मागते थे । 
जो कुछ मिल जाता था उस्ती का प्रसाद बनता और दोनों प्राणी उसे सतोष- 
पूर्वक खाकर, भगवातु की आराधना में मग्न रहते थे । वस्त्र का सर्वथा अभाव 
था । इसीलिए गुरु के आगमन पर भी श्री वरदाचार्य को पत्नी इच्छा होने पर 
भी घर के बाहर नही निकल पा रही थी। यतिराज की दिव्यहृष्टि से संकोच 
का यह कारण छिपा नही रह सका । उन्होंने झट अपना दुपदूदा घर के भीतर 
फेंफते हुए कहा--बदी, इसमे तुम अपने शरीर की रक्षा करो।” 


श्री वरदाचार्य की पत्नो गुरुदेव के दुपदटे से अपने शरीर को ढक कर 
बाहर निकली और कुए से पानी लाकर गुरुदेव से आग्रह किय[--आप लाग 
हाथ-पैर धोये, मै भोजन की व्यवस्यं] कर रहो हूँ ।”' 

लेकिन भोजन को व्यवस्था केसे हो ? घर में मुदठी भर भी अन्न तो नही 
था। पति बाहर थे । पत्नी को बड़ी चिन्ता हुईं । घर के पास ही एक ग्रामीण 
बतिया रहता था। रोज प्रयोग मे आन वालों चीजे उप्तके पास रहती थी । 
लेकन वह दुष्द प्रकृति का व्यक्ति था । श्रा वरदाचाय की पत्ना बहुत सुन्दर 
थी। उन्हें वह कुटष्दि से देखता था । ओछे चरित्र का स्त्रियो को भेजकर पृडित 
जी को पत्नी को अपनी ओर आक्ृष्द करने के लिए तरह-तरह से प्रलोभन 
देता था। गरोब होने के कारण इस प्रकार को अपमानजनक बातें सुनकर, वे. 
ईश्वर को स्मरण करती और चुप रह जाती थी । उस दिन अतिप-सत्कार का 
विकद समस्‍या उसके सामने उपस्यित हू गई थी । वे सीधे उस बालया के पास. 
गई और उससे बोली--“'मेरे घर कुछ परमधुज्य अर्तिष भा गये हैं। उनके: 
सत्कार के लिए घर में कुछ नही है । तुम कुछ सामान मुझे दे दो । उन लागा 
की भोजन करा लेने के बाद मैं तुम्हारे पास भा जाऊँगी ।' 


यह सुत्तकर बनियाँ बहुत प्रसन्न हुआ। जल्दीं-जल्दी माँग! हुआ सब सामान 
दे दिया। एरद्ामिती सामान लेकर घर गई और बड़ी श्रद्धा से प्रसाद देयार. 
करके अतिथियों का सत्कार किया । भोजल करके श्री रामानुजाचार्य और उनके 
शिष्य विध्ञाम करने लगे । तब तक श्री वरदाचार्य सिक्षा लेकर आ। गये । गुरुरव: 
को अपने घर आया देखकर वरवाचाय की प्रसल्तता का वारापार न रहा | के 
, सिक्का के अन्न से अतिथियों की सेवा के लिए परनी से जब कहने लगे, त+ 
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श॒हस्वामिती ने सब बातें बता दी । पत्नी की बातें सुनकर उनका रोम-रोम 
पुलकित हो गया। उन्होंने कहा-- तुम्हारा शरीर गुरु सेशा के निमित्त 
काम आये, इससे बढ़कर इसकी और क्या उपयोगिता हो सकती है? तुम 
पन्य हो ।!! 

गुर का उच्छिष्द प्रसाद पति को खिलाकर और स्वय भोजन करके वे 
बनियाँ के पास गई । उन्हे देखते ही बनियाँ चारपाई से खडा होकर दौडते हुए 
उनके पैरो पर लेट गया और बोला---' भा, सुझ्न पापी को क्षमा कर दो । मुझसे 
बडा अपराध हुआ है। यदि तुम मुझको क्षमा तन करोगी, तो मेरा लोक परलोक 
दोनों बिगड जायेगा ।”! 

उस दुष्ट बनिया के स्वभाव में ऐसा अद्भुत परिवर्तन देखकर श्री वरदाचार्य 
की पत्नी को बहुत आएचर्य हुआ । लेकिन वे तत्काल ही समझ गई क्रि वह सब 
गुरुदेव रामानुजाचार्य का प्रभाव था । 


दिग्विजय यात्रा 


श्री रामानुजाचार्य जब बहुत देर तक यज्ञेश के यहा नही पहुँचे, तो उसे 
बड़ा आश्चर्य हुआ | तब पता लगातै-लगाते वह स्वयं श्री वरदाचार्य के यहाँ 
पहुँचा | श्री रामानुजाचारय का दर्शन कर वह बहुत आनतन्दित हुआ । उससे 
अपने गुरुदेव से शिक्रायत करते हुए कहा कि "मैंने स्वागत-सटकार की सम्पूर्ण 
व्यवस्था कर रखी है और आप पघारे नहीं ।” तब रामानुजाचार्य से उससे सब 
बाते बताकर वापसी मे आते का आश्वासन देकर उससे और वरदाचार्य से 
विदा ली। श्री शैल प्त के पास पहुँच कर उस्होंने गोवित्द को बुलाया । 
श्रीरामायुजाचार्य को आया जानकर गोविन्द दौडे-दौड़े आये और उनके चरणों 
से लिपद गये । स्वामी जी ने उन्हे उठाफर अपने हुदय से लगा लिया और कई 
क्षण तक उन्हें हृदय से चिपक्राये रहे । फिर रामासुजाचार्य शेल पर्वत पर गये 
और अपने ऋषितुल्य भामा श्री शैलपूर्ण जी $ दर्शव किये । शेषाबतार रामानुज 
के दर्शन से वयोवृद्ध शेलपूर्ण के नेन्न मानो तृप्त ही नही हो रहे थे । उन्होने बडे 
ही स्नेह, प्यार और श्रद्धा से श्री वेकदनाथ जी का प्रसाद रामानुजाचार्य को 
अपित किया । 


स्वामी जी को वहाँ आया जानकर. बड़े-बडे विज्ञ, पडित, ऋषि और 
महात्मा उनके दर्शन के लिए आते थे। वहाँ का राजा भी अपने मन्त्रियों सहित 
स्वामी जी के दर्शन के लिए भाया और उनका शिष्ष्य बनने के लिए आग्रह करने 
लगा । विशाल हृदय यतिराज ने राजा का आग्रह स्वीकार कर उसे शिष्य बना 
लिया । दक्षिणा स्वरूप राजा ने अपने राज्य का एक बहुत बडा हिस्सा यतिराज 
को अपंण किया । उसको उन्होंने तत्काल गरीब ब्राह्मणी में बाद दिया । 

यतिराज श्री वेंकटनाथ के मन्दिर मे दर्शन के लिए गये और बहुत विधि- 
पूर्वक पूजा किया | तदन्तर कुछ काल वहाँ और, नित्रास करने के बाद उन्होंने 
भीरगम वापस जाने को बात श्री शेलपूर्ण को बताई । भरी रामानुजाचार्य के 
वहाँ नित्रास से श्री शेलपूर्ण को आत्मिक और आध्यात्मिक दोनों आनन्द थे । 
लेकित ते जातते थे कि रामातुजाचार्य साधारण मनुष्य नही हैं--अवतारी 
'महापुरुष थे | कुछ विशेष प्रयोजनवश उत्तका अवतार हुआ था। अतः अपनो 
सहमति देते हुए बोले--“बेटा ) इस बुढे की सुधि लेते रहना न भूलना ।” 
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चलसे समय स्वामी रामानुज ने श्री शैशपूर्ण को अतुमति से गोविन्द को 
अपने साथ ले लिया । गोविन्द को अपने साथ पाकर वे बहुत प्रसन्न थे । 

श्री रामानुजाचार्य के श्रीरगम वापस्त आने पर उनके शिष्ष्यों एव 
मंठबासियों को बड़ी प्रसन्‍तता हुईं। फिर पठत-पाठल का विधिवत्‌ कार्य चलने 
लगा। उन्होंने “सहस्नरगीति/” नामक द्रविण पुस्तक अपने शिष्यों को पढाया। 
फिर श्री यम्ुवाचार्य के पाथिव शरीर के समक्ष को गई अपनी एक प्रतिज्ञा के 
अनुसार “भाष्य” अथवा बोधायन-वृत्ति नामक पुस्तक की रचना क्रिया। इसके 
अनन्त्र उन्होने वेदान्तद्वीप, वेदान्तसार, वेदार्थसंग्रह भौर गीता भाष्य नामक 
चेपर और पुस्तक लिखी । इस प्रकार उनकी दूस्तरी प्रतिज्ञा भी पूरी हुई । 

लेकिन उन्हें अभी बहुत कुछ करना शेष था। उनकी विह्त्ता और ईश्वरीय 
बोध के प्रभाव से कुछ बहुत अच्छें-अच्छे विद्यतु और साधु स्वभात्र वाले ग्यक्ति 
उतके शिष्य हो गये थे। उन्हें साथ लेकर स्वामी जी की इच्छा देश भ्रमण की 
हुई । इस अ्मण का उद्देश्य केवल तीर्थादव अथवा देशाटन नही था। श्री यग्रुना- 
चार्य के मृत शरीर के समक्ष अपनी प्रतिज्ञा के अनुश्तार यतिराज को श्री वैष्णव 
मत को सशक्त एवं सुहद बनाकर इसको आधारशिला को मजबूती के साथ 
समाज में स्थिर करता था। अत. इस कार्य के लिए देश के कॉमे-कोने मे जाकर 
श्री वैष्णव धर्म की अच्छाइयो से लोगो को अवगत कराना आवश्यक था । यह 


कोई साधारण कार्य नही था। इप्तके लिए योग्य भौर विज्ञ सहयोगियों की 
आवश्यकता थी। 


भगवत्‌ पा से यतिराज के कुछ शिष्य बहुत ही मेधावी और प्रकाण्ड पंडित 
थे। प्रे-के-पूरे ग्रंथ उन्हे कंठस्प थे। यतिराज ने वेद-वेदान्तों का विधित्रत्‌ 
शास््रीय अध्ययन उन्हे कराया था। श्रीर॒ग जी की पुजा-मर्चता की व्यवस्था का 


सम्पर्ण भार अपने सहयोगियों को सौंतकर श्री रामानुजाचार्य अनेक योग्य शिष्यो 
से युक्त अपनी प्रतिज्ञा पूति के लिए निकल पड़े। 


सर्वप्रथम ने चोलमण्डल की राजधानी गये। तदन्तर कुम्मफोकणम्‌ गये । 
ये दोनों स्थान श्री वैष्ण मत विरोधी पंडितों से पूर्ण थे। यतिराज ने यहा 
पडितो की प्रभायें की । उन्हें वेदाग परिचर्चा के लिए आमंत्रित किया । यतिराज 
की भक्ति भावनापूर्ण यूढ़ बातो को सुनकर पड़ितों को प्रकाश मिला । परिणाम- 
स्वरूप हजारों दूसरे मतावलम्बी श्री वैष्णव मत में सम्मिलित हो गये । वहां से 
यतिराज शिष्यों सहित केरल प्रदेश गये | निवेष्द्रम में उन्होंने श्री अवन्तशयन्‌ 
पद्मताभ भंगवातु का दर्शद किया | यहा भी बहुत लोग उनसे दीक्षित हुए । 


११० | आचार्य-त्रयी 


दक्षिण के प्राय. सभी प्रदेशों मे उन्की रुयाति बढ़ने लगी और अधिकाधिक 
सख्या में विज्ञ, पडित तथा जन-साधारण श्री वैष्णव धर्म की ओर आकर्षित 


होने लगे । 
दक्षिण प्रदेश के प्रायः सभी अन्य मत्तावलम्बी मुख्य-मुख्य केन्द्रों की यात्रा 


और, अभूतपूर्व सफलता के बाद वे उत्तर भारत की यात्रा के लिए चले। वे 
दारिका, पुष्कर, मथुरा, वृन्दावन, अग्ोध्या और नेमिषारण्य आवि तीर्थों में 
गये । इस स्थानों मे जाकर सर्वप्रथम वे यहाँ के मुख्य मत्दिरों में जाते, विधिवत्‌ 
पूजन करते और तत्पश्चात्‌ पडितों एवं शास्त्रज्ञी से सिलते । जिन स्थानों पर 
श्री वैष्णव मत का प्रचार अथवा प्रचलन पूर्व से ही था, वहाँ यतिराज बहुत 
कम समय तक निवास करते थे; लेकिन जहाँ स्थिति अनुकूल नहीं होती थीं, 
वहाँ निवास की अवधि अधिक होती थी । अपने निवास काल मे वे पडितो 
से शास्त्रार्थ करते थे । कही-कट्ठी तो वे शास्त्रार्थ इतने बृहृद्‌ रूप के होते कि कई 
दिनो तक चलते थे । लेकिन विजय श्री यतिराज के साथ ही होती और अपनी 
प्राजय के बाद बहुत बड़ी सख्या में लोग विधिवत श्री वैष्णव हो जाते थे। 
अपनी इसी यात्रा में श्री रामानुजाचार्य कश्मीर गये और वहाँ शारदा 
देवी का दर्शन किया । तदनन्तर कश्मीरी पंडितों से उत्तका शास्त्रार्थ प्रारम्भ 
हुआ पंडितों ने अपने को पराजय की स्थिति में पाकर उनके प्राणनाश के लिए 
अभिचार करना शुरू किया । लेकिन इसका परिणाम उलठदा हुआ । अभिचार 
करते वालो को ही अपने प्राण गंवाने पड़े । इस समाचार से विरोधी पडितो 
मे एक आतक छा गया और वहाँ का राजा यतिराज के चरणो में गिरकर 
पडितो के कुझत्य के लिए क्षमा याचना की । यतिराज तो दया के सागर थे 


ही १ उन्होंने सबको क्षमा कर दिया और उन्हें उपदेश किया । राजा और पडित 
यतिराज से दीक्षित हुए और श्री वैष्णव मत मे आ मिले । 


उनके कश्मीर विजय के समाचार से यत्राज और श्री वैष्णव सम्प्रदाय 
की चर्चा सम्पूर्ण देश में होने लगो । भगवती शारदा की उन्होने पूजा-अर्चना की 
ओर फिर दक्षिण के लिये लोठ पड़े। श्रीरंगम्‌ लौटने के पूर्व वे श्री जगन्ताथ जी 
के दर्शन के लिये पुरी गये । जगरल्ताथध जी की जिस विधि से पूजा होतीं थी, 
उसमें यतिराज कुछ परिवर्तन करना चाहते थे। अंत; उन्होने पचरात्र विधान 
के अनुसार पूजा करने को बात वहा के पुजारियों से कही । किन्तु 
पुजारी लोग इससे सहमत नदी हुए । वे स्मार्त मत के अनुसार भगवापत्तु की पूजा 
ऋरते थे। लगता है, स्वय जगन्नाथ जी अपनी पूजा विधि में किसी परिवर्तन के 
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पक्ष मे नहीं थे । क्योकि उस रात विश्वाम करते समय उन्होंने यविराज कौ 


वहाँ से सो योजन की दूरी पर रखता दिया। सबेरे नीद खुलने पर सहसा वे 
जान दही नही सके कि कद्ाँ चले आये थे । 


इसे भगवान्‌ की माया समझकर वे कुछ समय वही रहे। वह कूर्म क्षेत्र 
'था | कुछ समय बाद उनके शिष्य भी वही आ गये। कई महीनो तक वहाँ रहने 
के बाद वे सिहाचल गये । वहाँ कुछ दिन रुकने के बाद वेकटाचल गये | उन 
दिनों वहाँ दौव और वेष्णवो के बीच शास्त्रार्थ चल रहा था। श्री यतिराज के 
पहुँच जाने से उस शास्त्रार्थ मे जैसे शक्ति का सचार हो गया हो । श्री रामा- 
नुजाचार्य ने बहुत ही सतुलित, किन्तु हृढ रूप से अपने पक्ष का समर्थन किया । 


परिणामस्वरूप दौव लोग पराजित हो ग्रये और श्री वैष्णव मत को स्वीकार 
कर लिया । 


इस प्रकार श्री रामानुजाचार्य की दिग्विजय यात्रा पूर्णछप से सफल रही । 
वेकटाचल से वे काँचीपुरम्‌ गये और फिर वहाँ से श्रीर॒गम्‌ गये । लम्बी अवधि 
की अनुपस्थिति के बाद श्रीरगस्‌ पहुचने पर उतका अभूतपूर्व स्वागत हुआ। 
ओआवैष्णव मत के प्रचार के लिए किये गये उनके यत्नों की कहानी श्रीरण क्षेत्र 
में उनके यहाँ पहुँचने के पूर्व हो पहुँच चुकी थी । इसलिए उनके स्वागत्त के लिए 
अपार वैष्णव जन समृह श्रीरंग क्षेत्र में पहले से ही एकत्रित हो गया था । 


भक्त की भावना सदा सम रहती है । अतः यतिराज को अपने स्वागत- 
सत्कार से उतनी खुशी नहीं थी, जितनी वैष्णव सत्त के प्रचार-प्रसार से । 
श्री यम्रुनाचार्य के मृत शरीर के सामने किये गये उनके दो वचन अब तक पूरे हो 
चुके थे । इसलिए उनकी बड़ी प्रसन्‍्तता थी । 


राष्ट्रीय एकता के प्रतीक 


क्री रामानुजाचार्य के वैष्णव मत के सस्थापक होने तथा उसके प्रसार मे 
सतत प्रयत्नशील रहने के कारण उन्हे छढ़िवादी अथवा धर्मान्‍न्ष हाने की बात 
कही जा सकती है। लेकिन जो लोग उनके जीवन चरित्र अथवा उनको 
पिद्धान्तो से परिचित हैं, उनकी दृष्टि से वे उच्चकोटि के समाज सुधारक एप 
प्रभतिशील व्यक्ति थे । उनके जन्म तथा अवसान के लगभग एक हुजार वर्ष बाद 
आज जिस उच्च स्वर में हम अछुतोद्धार, हरिजत मन्दिर प्रवेश था महिलानो 
के सामाजिक उत्थान की बाते करते हैं, इन सबको बहुत पहले ही उन्होंने क्रिया 
रूप दिया था| आज की तुलना मे वह युग निश्चय ही अधिक कंददरवादिता 
अथवा धर्मान्धता का था। भछूतो या हरिजतो के मन्दिर प्रवेश की चर्चा उम्त 
समय एक प्रकार से सामाजिक विद्रोह स्रमझा जाता था। ऐसे विकद युग मे 
रामानुजावार्य ते मेलकोट के मन्दिर मे हरिजन प्रवेश कर।ने मे सफलता प्राप्त 
की थी। यही नही, वे अपने अक्ूत शिष्यों के घर जाते थे और उन्हे भागे बढने 
की भेरणा देते थे । 

वे कहते थे--'विचार-शुद्धि से कर्म-शद्धि होती है । दूसरों के दोष मत 
देखो । पुणे कोई भी नही है और दूसरो की भ्ुटियों की चर्चा करने योग्य स्थिति 
किसी को नहीं है। अच्छेपत को पहचान है, दूसरों की सेवा करना, जिसका 
अर्थ है--सक्रिय पहायता ।” 

उनके असंख्य शिष्य थे--जो विद्वत्ता में बहुत बढ़े-चढे थे | उनमें विशेषता 
यह थी कि ने सभी जातियों के थे और रामानुजाचार्य ने उनमें सहज ही ऐव्य 
की भावना भर दी थी। वास्तव मे रामानुजाचायं जाति भेद से हो नही, परत्त 
धर्म-भेद के भी ऊपर थे | यदि ऐसा मन होता तो सेलकोीद के मन्दिर मे विष्णु 
प्रतिमा के चरणों में एक मुसलभान शाहुआदी की तस्वीर बनवा कर कैसे 
लगवाते ? शाहजादी विश्णु भक्त थी। विष्णु का भक्त हिन्दु है अथवा मुसलमान 
उनके लिए यह विचारणीय प्रश्त नहीं ५३॥--उत्तके सामने प्रश्न तो केवल भक्ति 
का था। इपीलिए तो चौथे वर्ण में जन्म धारण करने वाले महात्मा श्री काची- 
पूर्ण का चरण स्पर्श तथा उनका उच्छिष्द प्रसाद ग्रहण करते के लिए वे सदा- 
संबंदा प्रवत्नशील रहते थे । 
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वे कहते भी थे कि केवल जन्म के ही आधार पर आदमी बड़ा नहीं ही 
सकता । अपने कर्मों के माध्यम से ही मादमी बडा या छोटा होता हैं । साथ 
ही जाति प्रथा का ऐसे लीगी के बीच कोई सथात गटी है, जी भे ध्वाहिमक हृष्दि 
से ऊँचे उठ चुफे है । 

महात्मा गौतम बुद्ध ने तो बहुत समय तक सहिलाओं को सप्र में प्रवेश की 
अनुमति तहीं दी थी । अपने प्रषान शिष्य आनत्द के बा*>वार आग्रह करने पर 
अनिच्छापूर्वक वे महिलाओ को संघ में लेने पर सहमत हुए थे और यह कहते 
हुए कि -' आनन्द, तुम्हारे अत्यधिक आम्रढ़ के कारण संप्र में मंदिलाओं के 
प्रवेश की अनुमति दे रहा है । लेफित मुझे ऐसा लगता है कि इससे बौद्ध धर्म 
की आयु आधी हो रह जायगी '!' 


भगवान्‌ शरुरानाय॑ तो भहिला पमाज से बहुन दूर थे। वे यह वो मावों 

थे कि-- “जिस घर से स्त्री प्रतिश्ठित होती है, उस घर में लक्ष्मी नियास करती 
है । किस्तु सामाजिक कार्यों से वे सिन्रियों के पक्ष का समर्थन नहीं के ते से । 
लेकिन रामानुजाबाय॑ का मत इन सब से भिन्न था। नें स्त्रियों को दीक्षित 
करते थे और ग्रहस्थ दर्भ्पत की सेवा स्दीक्रार करते थे । पूर्ण प्रतिष्ठा के साथ 
वे पुरषी और महिलाओं को समान रूप से भगवत आराधना का अधि- 
कारी मानते थे । भी रगजी के मन्दिर में स्त्री-पुरंत सबको पूजा का समान 
अधिकार था । 

वास्तव मे श्री वैष्ण धर्म के उद्देश्य प्रारम्भ से ही बहुन वपापक और 
समदर्शी रहे हैं। पचशील की सम्पूर्ण सर्मागये इस सत्र की सीमाओ से सुरक्षित 
हैं। भगवान राम।नुजाचार्य अपने भक्तों से कहा करते थे-- अपने कर्सव्य का 
पालत सासारिक लाभ की हृष्टि से मही, वरतु परमात्मा की सेवा मानकर किया 
जाना चाहिए ।/ 

इसी से प्रभावित होकर तो बाबा मरसी मेहता मे गाया धा-- “वैष्णव जन 
तो तेने कहिए, जे पीर पराई जाणे रे ।! 

श्रीवैष्णव मत का आधारभूत सिद्धान्त जम भावस की सेवा करवा, उसे 
परितुष्ट करना है। जाति-जाति में भेद करना, ऊँच-नीच अथवा सत्री-पुरष 
के विभेद «से अवाचश्यक समस्‍यायें उत्पन्न करना नहीं है। यह मत्त प्रेस और 
आपसी सदभावना पर आधारित है। शाष्द और जन-जाति का कल्याण इसी 


मे है, इसे रामानुजाचार्य जानते थे । अतः उन्होंवे भेद रहित एक ऐसे 
प्त 
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समाज की कल्नता की थीं, जिपकी आधारशिला प्रेम तथा सदभावतां पर 
आधारित हो । 

वे उच्चक्रोड़े के सन्त थे और अपने जीवन में उन्होंने उन सभी आदर्शों 
एवं स्षिद्धान्तों का निष्ठापूर्वक पालन किया, जिनकी स्थायना, मानव समाज 
को उन्नति और सदगति के लिए आवश्यक थी। इसीलिए वे बहुत लोकप्रिय 
थे । साथ दी वे भक्तिमार्गी थे । यही सन्‍्तों एवं मद्गात्माओं का मार्ग है। अतः 
सीधा और सरल होता इसका स्वाभाविक गुण है। भक्ति या भक्त को व्यवस्था 
में हम कभी-कभी संकुचित दृष्टिकोण अपना कर सम्बस्पित विषय के साथ 
बहुत अन्याय कर देते है और इसीलिए सम्प्रदाय विशेष अथवा संत-मताब्तर का 
झगड़ा प्रारम्भ हो जाता है। रामानुजाबार्य ने ऐसा अवसर कभी उपस्थित नहीं 
होने दित्रा । एश्न बार. जेन समर्थक एक राजा ने उन्हें मार डालते का षड्यस्तर 
किया था, किस्तु उसे सफवता नहीं मिली । लेकित रामानुजावार्य से इस पर 
कोई धंयात सही दिया । उनके हृदय में अस्लीम दया को भावता थी। करुणा, 
समा और दया को श्रीवैष्णों का गुण बताते हुए, उन्होंने अपने सभी 


अनुयागियों से इ*हैँ स्वीकार करके अपने जीवन सें क्रिया रूप देने का सदा 
उपदेश किया । 


महाप्रयाण 


श्री रामानुआाचार्य को एक सौ बीस वर्ष की आयु प्राप्त हुई थी । बीस वर्ष 
की आयु में वे सल्यासी हुए थे | इस प्रकार पूरे एक सौ वर्ष वे सन्यासी रूप में 
जीवित रहे । उनके देहातसान के पहले ही उनके प्रायः सभी प्रग्रुख्॒ शिष्यों को 
मुत्यु हो छुक्की थी। एक-एक करके सब साथ छोड़ते जा रहे थे । लेकिन अपने 
प्रधान शिष्य कुरेश की युत्यु से उनके सन को बहुत आबात लगा। “यह शरीर 
माशवान है -इसे बखुबी जानते हुए भी कुरेश के स्वर्गवासी होते पर 
रामानुजाचार्य शोक-विह्नल हो उठे । उन्होने कुरेश के बडे पुत्र को अपना शिष्य 
बनाकर उसे पाराशर-प्रदुर वाम देकर अपनी तीसरी प्रतिज्ञा की पूर्ति की थी । 
सुत्यु-शय्पा पर पडे कुरेश को इससे बड़ा सल्तोष मिला । वे आतल्दमर्त ह्दी 
गये । इस नैसगिक आनस्‍न्‍्द के सामने मृत्यु का कोई कष्द उन्हें नहीं हुआ। 
सदन्तर गुरुदेव से बातें करते-करते उन्होने अपने प्राण छोडे थे । 


कुरेश की मृत्यु, स्वयं रामानुजाचार्य के लिए अन्त समय सन्तिकद दोने 
की सदेशवाहिका थी। वे समझ गये कि अब उनका भी अन्त निकद था। यों 
उन्होंने कोई का छोड़ा व था, फिर भी अन्त समीय जातकर सब कार्यों का 
लेखा-जोखा जैसे सबके लिए आवश्यक हो जाता है | इसी बीच कुछ और साथी- 
सहयोगी भी चल बसे । इनमे कुरेश की पत्नी आण्डाल भी थी। यह सब देखकर 
स्वामीजी अत्यधिक शान्त और प्रकृतिस्थ दो गये । एक तो बुढापे के कारण भी 
शरीर में पहले जैसी शक्ति न थी, और इस पर एक-एक करके साथियों का 
संग छोड़कर, उनके महाप्रयाण के कारण स्वामीजी के मन को बहुत धवका 
लंगा । इसी कारण वे भीतर से हूद से गये । उतकी वाणी में पहले जैसा वह 
गर्जत न रहा, जो विरोधियों के दिलों में पराजय की भावना पैदा कर, उन्हें 
ओवेष्णव मत स्वीकार कर देने को विवश कर देता था । 

जब शिष्यों को यह ज्ञात हुआ तो दूर-दूर से हजारों की संख्या में लोग 
अपने परम पूज्य गुरुदेव का अन्त जानकर उनके अन्तिम दर्शनों के लिए पहुँचने 
लगे । उन दिनो बहुत ही नपे-तुले शब्दों मे वे श्रीवैष्णव धर्म के भादर्शों की 
व्याख्या करते और शिष्यो को उन्हें मानने के लिए प्रेरणा देते थे। इस शरीर 
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का धर्म हो है काल कवलित होना । जो जन्म लेता है, वह मरता है, यह ध्र व 
सत्य है। इस परम्परा का पालन करते हुए रामानुजाचार्य ने भी शरीर त्याग 
किया | लेफिन उन्होंने वेंबल शारीरिक लीला समाप्त की-वे मरे नहीं। 
राम-क्ृष्ण वया कभी मरेगे ? ये विभूतियाँ विशेष प्रयोजनों से शरीर घारण 
करती है, और प्रयोजन समाप्त कर शरीर त्याग देती हैं। थयद्दी स्थिति रामा- 
नुजाचार्य की भी थी । श्रीवैष्णव मत्त के प्रतिष्ठान, प्रसार और प्रचार के लिए 
उल्होने अवतार लिया था । अपना कार्प समाप्त कर वे इस लोक से विदा हो 
गग्ने । शारीरिक रूप से न सही, अपने विपुल कार्यों द्वारा वे आज भी हमारे 
लिए जीवित है और सदा-सर्वंदा जीवित रहेंगे। 

जिस युग भे रामानुजआावार्य का अवतरण हुआ था, वहु आज की तरह 
राजनीतिक अथवा आर्थिक सकटो से विपद्मसत नहीं था। राष्ट्रीय दृष्टि से 
देश भे आज को तरह एकता नही थी, क्योकि अनेक राज्यो में विभाजित देश 
को एक सूत्र मे रखने के लिए आज जैसी कोई केन्द्रीय था संघीय व्यवस्था नहीं 
थी । लेकिन प्राप्त प्रमाणो से ऐसा लगता है कि उन दिताँ आज की अपेक्षा 
लोगो में अधिक एकता की भाव थी और इस एकला की भाजना के सूत्र यही 
धर्माचार्य थे । विभिन्न मत के धर्माचार्यों में जो मतभेद होते, उन्हें राज्य स्तर 
पर शास्त्रार्थ द्वारा तय कर लिया जाता था । इन शास्त्रार्थों मे जो विज्ञो, पंडितों 
एवं जनता को अपने पांडिस्य से प्रभावित कर लेता था, वही प्रमुख द्वो, 
जाता था। 

परम पूज्य शंकराचार्य के काल में भो यही हुआ था। उनके आविर्भाव के 
पूर्व अनेक मत-मतान्तरों के कारण यहा के निवासियों में आपसी वैर-भाव प्रवेश 
कर गया था। यही नही, इससे लूठ-खसोद की भात्रता भी पैदा हो गईं थी । 
तीर्थ स्थानों की पवित्रता कुछ व्यक्तियों के अपविन्न विचार और प्रवृत्ति के कारण 
बहुत दूषित हो गई थी । क्योंकि मत-मतान्‍्तरों के झ्गडों में ठगो की बन आई 
थीं और भोली-भाली जनता को वे खुब लूटते थे | परिणामस्वरूप धर्म-कर्म से 
लोगो का विश्वास उठने लगा था । जो अच्छे सिद्धाल्तों की घामिक एवं प्ामा- 
' जिंक सश्यायें थी, उत पर युग और काल का बुरा प्रभाव पड गया था और 
इस कारण उनके, कर्ता-घर्ता प्राय: क्विवेक और सरकारहीन द्वो गये थे । 
भंतिंष्य एकदम अधकारपूर्ण हो गया था| ऐमे सप्रय मे भगवातु शंकराचार्य का 
आविर्भाव मानो उस अयकार को समाप्त "कर, इस भ्ृमि को आज्नोक प्रदान 
करने तथा जन मानस को उचित मार्ग-दर्शन देने के लिए हुआ था । 
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श्री रामानृज के जन्म के पूर्व की भी स्थिति बहुत अच्छी नहीं कही जा 
सकतो थी । देश घन-धान्य से पूर्ण था। किन्तु किसी सगधित सैन्य शक्ति के 
अभाव में लुद-पाट होते रहते थे । सब मिलाकर घामिक रि«ति भी ठीक नहीं 
थी। भगवान शकराचार्य का जीवन बहुत ही अल्यकालीन था। धार्मिक और 
सामाजिक जीवन को स्वस्थ करने के लिए उन्होंने जो काय किये, वे तो तिभ्चय 
ही स्तुत्य थे, तिन्‍तु उनके उत्तर'धिकारियों मे वह जोश और उमग नही थी, 
जितनी होनी चाहिये थी । परिणाम यह हुआ कि शकराचार्य की सुत्यु के बुछ 
हो काल के बाद सामा।जक कुरीतियाँ पुनः सिर उठान लगी । 


साहित्यिक एवं ऐपह।सिक कृणियों से ऐसा प्रतांत होता है |क रामानुज 
'के जन्म के समय तक देश की सामाजिक एवं धामिक स्थिति प्रायः उसी प्रकार 
की हो १ई थी, जेसी शकराचार्य के जीवन के पूर्व मे थी । शकराचराय को तो 
अपन मत के प्र/तपादन + लिए बहुत कम समय मिला था, फिन्‍्तु रामानुजाचार्य 
को पर्याप्त समय मिला । इसका परिणाम यह हुआ कि श्रो “मानुज।चार्य ने 
अपने प्रत्येक काय तथा सिद्धान्त का सम्पादन बहुत सफत्नतापुवंक किया और 
उन्ह न भ्रावेष्णव धर्म की जड़े पाताल तक पहुँचा दी । 


उनका व्यक्तित्व बहुत आकधक एवं विशाल था। कहा जाता है कि काचा- 
पुरम्‌ के किसी उद्सव मे उन्हें देखत ही श्री यभुनाचार्य ने जान लिया था कि 
उनका उत्तराधिकारी रामातुज ही हागे। यही नही, अपने मुदु स्वभाव और 
सरस वाणी के लिए भी वे विख्यात थे । इत सबका मिला-जुला प्रभात ्र यह था 
कि उनके विरोधिया की संख्या तगण्यू थी । 


श्री रामानुजाच।र्य ने अकेले जितना बड़ा कार्य किया, उत्तना बड़ा कार्य 
असंख्य सैन्यूशक्तियुक्त अथवा सत्तासम्पन्न कोई शासक भी नहीं कर सकता 
था । उनकी दुसरी विशेषता यह दे कि उत्होने यह कार्य संस्यासी रूप में किया। 
एक तिनके के बल का भी प्रयोग किये बिना श्री वेष्णव मत का साम्राज्य उन्होने 
स्थापित कर दिया । सैन्य शक्ति के आधार पर स्थापित किये साम्राज्य तो 
समय पर नष्ट-अ्रष्ठ भी दो जाते हैं, किल्तु श्री रामानुजाचार्य द्वारा स्थापित 
यह साम्राज्य आज इतने दिनों के बाद भी शाश्वतगंति से समय के साथ कदम- 
से-कदम मिलाते प्रगति पथ पर है । 


युग पर रामानुज का प्रभाव 


हम क्या करते हैं, यह उतना महत्वपूर्ण प्रश्न नही, जितना कि महत्वपूर्ण 
यह है कि हमारे कार्य का परिणाम क्‍या होता है। इसी सिद्धान्त को अपने 
सामने रखकर हम किसी का हेखा-जोखा तेयार करते हैं। किसी साहित्यकार 
के साहित्य का समाज और काल पर व्या प्रभाव पड़ता है, किसी कलाकार की 
कलाकृति किस सीमा तक उसके प्रशसको के मन को छू. पाती है, कोई समाज 
सुधारक किस हृद तक जन मानस से स्थान पाता है, अथवा कोई अधर्माचार्य 
अपने मतावलम्बियों के हुदय पटल को किस सीमा तक प्रभावित करने भे सफल 
हुआ है, इसी आधार पर इनकी सफलता-- विफलता का माप-दण्ड़ स्थापितत 
किया जा सकता है । 
साधारणत* हम किसी सिद्धान्त को दो हूपो में ग्रहण करते हैं--स्थायीः 
अथवा अस्थायी रूप से । कहने को तो यह हमारी स्वेच्छा है, किन्तु वास्तव मे 
यही अन्तरात्मा का कार्य है । यदि कोई सिद्धान्त या व्याख्या हम सुनना नहीं: 
चाहते अथवा केवल शिष्टाचारवश सुनते हैं, तो उसका प्रभाव हमारे मन पर 
नही हो ।। लेकित कुछ ऐसे सामाजिक, अधिक, धारमिक अथवा आध्यात्मिक 
तत्व होते है, जिल्हे ६म ग्रहण करना चाहते है और उन्हें प्रहण करने के लिए 
आतुर रहते हैं। ऐसी द्वी स्थिति में स्थायी प्रभाव का प्रश्वत उठता है। यदि ' 
कोई सिद्धान्त या मत हंसारे मन की सारी शकाओ को समाप्त कर, हमें आलीक 
देता है, हमें अपत्ती ओर आर्षित करता है, इसे ही स्थायी प्रभाव कहते हैं। 
किसी मत या सिद्धांत की सफश्नता उसके अन्दर निहित जतकल्याण की भावता 
और उसके भाष्यकार के लीक कल्याणकारी विचारों पर आधारित होती है । 
श्रीवेष्णय मत जन-कल्याण की भावना तथा व्यक्ति की सद्गति की इच्छा 
से ओतप्रोत है । यह गीता” की तरह ज्ञानमार्गी नहीं, रामायण! की तरह 
भक्तिमार्गी है । अद्वतवाद की तरह तक का सहारा नही लेना पडता । भक्तिमार्ग 
बहुत ही सीधा ओर सरल मार्ग है। कलिकाल में व्यक्तियों का जीवन संक्रान्ति 
एवं संधर्षों से परिपूर्ण होगा, उन्हें अपनी रोटी और वस्त्र तथा जीवन के लिए 
5 वश्यक अन्य उपकरण जुटाने में ही लगा रहना पड़ेगा, तथा विज्ञान वे 
ज्चकाचोंध मे धार्मिक एवं सास्कृतिक मर्यादाओ की उपेक्षा, होने लगेगी, सम्भवतु: 
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इनका पूर्वज्ञान हमारे कालदर्शी महात्माओ को हो गया था । शायद इसी कारण 
कूलिकाल के लिए पूजाविधि में कदोती की गई। यही नही, ज्ञान के कठिन 
मार्ग के स्थान पर भक्ति के सरल मार्ग का निरूपण हुआ । 


श्री रामानुजाचार्य कालदर्शी महात्मा ही नहीं, अवतारी महापुरुष थे १ 
आगे आने वाला समय कैसा है, इसका पूर्वज्ञान उन्हें था। इसीलिए उन्द्ोने 
भक्तिमार्ग को अपनाया । 'ज्ञान आवश्यक है, इसे प्राप्त करता चाहिए। लेकिन 
भक्ति परमावश्यक है, इसे ग्रहण करना चाहिए', यही उनका उपदेश था। भक्ति 
किसी जाति अथवा वर्ग विशेष की धरोहर नही हैं। यह गंगा की पावन-पुतीत 
धारा के समान है । अपनी इ5छा और श्रद्धा के अनुसार सभी इसे ग्रहण करचे 
के अधिकारी है । 

श्री रामानुजाचार्य ने जाति-पाँति के बधन को भी नहीं माना । उनके 
अनुसार भगवासू की पूजा के सभी अधिकारी है। स्त्री-१रुष में भी कोई विभेद 
नट्ठटी मावा । विनम्नतापूर्वक भगवान की पूजा करना तथा अहकार रहित जन- 
कल्याण के निमित्त कार्यरत रहना--यही मानव धर्म है, यही श्रीवेष्णव धर्म है। 
श्री रामानुजाचार्य ने बडे सरल ढग से इसे बताया । 


श्री रामानुजाचार्य की बात जन मानस को भा गईं। बहुत बड़ी सख्या में 
लोगो ने उन्हें अपना आचार्य माना और उनके साथ हो गये । केवल धामिक 
कहलाते के लिग्रे जो लोग गेरुआ वस्त्र धारण किये हुए थे, लेकिन वस्तुतः धर्म 
के स्वरूप को जानते तक 'भी नही थे, उन्हे रामानुजाचार्य से मार्गदर्शन मिला । 
ज्ञान और भक्ति के बीच भूले-भटके लोगो को स्वामी जी के सीधे और सरल 
उपदेशों से परम सतोष मिला । 

आज लगभग एक हजार वर्ष के बाद भी यह बडे सन्‍्तोष के साथ स्वीकार 
किया जा सकता है कि श्री वेष्णव मत का प्रभाव तब से अब तक समाज के 
ऊपर बढ़ता ही रहा है । समय-समय पर देश के विभिन्न प्रदेशों मे महात्माओ ने 
जन्म लेकर अपनी वाणों द्वारा श्रीवेष्मम मत को और अधिक लोक- 
प्रियत! प्रदान की है । उदाहरण के लिए श्री चैतन्य मध्प्रभु, बाबा नरहरि 
दास आदि का ताम लिया जा सकता है। इन दोनो महात्माओ से अपने 
कार्य और कर्म द्वारा भूली-भठकी मानवता का पथ आलोकित कर उनकी 


, सदगति का मार्ग प्रशस्त किया । नरसी मेहता ने भावविह्ुल होकर 
गाया था-- 
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वेष्णव जन तो तेने कहिये, जे पीर पराई जाणे रे; 
पेरदुखे उपकार करे तोये, मत अभिमाव ने आणे रे । 
सकल तोकमा सहुने बढ़े, निन्‍द्रा व करे केसी रे, 
वाच काछ मत निश्चल राखे, धन धर जननी पेनी रे । 
इस युग के सबसे महान महापुरुष महामानव महात्मा गाँधी अपने कर्म 
द्वारा श्रीवेष्णव मतावलस्बी थे । यो किसी विशेष मत अथवा सम्प्रदाय के साथ 
उनका! लगाव नही था, फिल्‍्तू अपने पिद्धान्तों एवं आदर्शों द्वारा उन्हे निश्चय 
ही श्रीवेष्णव मत का पूजक मानना चाहिये । ने बड़ी लगन एवं निष्ठापुबक 
नरसी मेहता का उपय्रु क्त भजन अपनी बआर्थना सभा में गाया करते थे । 


इस लग्बे समय के धामिक एवं सामाजिक प्रष्ठभूमि के सिन्दावलोकस से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि श्री रामानुजाचार्य केवल धर्माचार्य ही नह, वरत 
अपने युग के महानु समाज सुतआरक भी थे। अपने उद्देश्य के प्रति सच्चे और 
निष्ठाबात्‌ होने के कारण सरलता उनकी स्थाभाविक्त प्रकृति थी और इसी 
सरलता द्वारा उन्होंने अत्यन्त प्रभावकारी एवं चमत्कारपूर्ण कार्य किया । 


वल्लभाचारय 
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सात्विका भगवदभक्ता ये मुक्तिवधिकारिण: । 
भवान्तसम्मवाद दैवात तेषामर्थ निरूप्यते ॥ 
--वेल्लभाचाय॑ 


आचाये परिवार 


भारत की भूमि पर समय-समय पर अवतार लेकर भगवान ने यहा की 
धरती को अत्यधिक पवित्रता एवं गरिमा प्रदान की है। भारतवर्ष विश्व का 
प्रथम देश है, जहा संस्कृति और सभ्यता ने जन्म लिया था। आज से लगभग 
पाँच हजार वर्षों से भी अधिक पूर्व भगवान श्रीकृष्ण ने कुरुक्षेत्र में गीता का 
उपदेश दिया था । इससे भी पूर्व भहपषि' वाह्मीकि ने रामायण की रचना द्वारा 
मर्यादा पुरुषोत्तम भगवात्‌ श्रीराम के यशपूर्ण जीवतव और उनके अलौकिक 
कार्यों का वर्णन किया था। विश्व में ऐसा कोई भू-भाग अथवा देश नहीं है, जहां 
सभ्यता अथवा संस्कृति का जन्म हमारे देश से पहले हुआ हो । 


भारत भूमि की पवित्रता तथा यहा के ऋषि-मुनियों की यश कयाओ से 
हमारे पुराणों के भण्डार भर पडे है। कहते हैं कि यूनात के बादशाह महानु 
सिकन्दर ने दिरिजय की इच्छा से भारत पर चढ़ाई के लिए प्रस्थान करने की' 
पूर्व सच्ध्या से जब अपने गुरु का आशीर्वाद प्राप्त करने उनके यहां गया, तब 
बातो-ही-बातों में उसने उनसे पूछा कि--''भारत से लौटने पर आपके लिए 
वया उपहार लाऊे ।!! 


गुए जी चौथेपन में पहुँच चुके थे । उन्हें किसी लौकिक वस्तु की आवश्यकता 
नहीं थी | अत. उन्होने कहा --'राजनु | आपके *ज्य में किसी भौतिक पदार्थ 
की कमी नहीं है। जन साधारण तक को सभो आवश्यक वस्तुयें सहज ही सुलभ 
है | मेरे ऊपर तो आपकी विशेष कृपा है। अत. मुझे कोई सुक्ष-सातन की वस्तु 
नही चाहिए । हां, मैंने भारत की धरती और गगा जल की बडी बड़ाई सुनी 
है। पदिं सम्भव हो राजनु ! तो उस पवित्र भूमि की थोडी मिद॒दी और गगाजी 
का थोडा जल ले आना न॑ भूलियेगा ।”! 


भारत भूमि की पवित्रता और यश गान में बडे-बडे ग्रस्थ तैयार दो चुके 
हैं। ऋषियों, महात्माओं तथा भगवातू ने स्वयं भारत भूमि की भूरि-भूरि प्रशसा 
की है। तंत्र भला, इंस धरती पर जन्म लेने के लिए कौन आतुर न होगा रै 
बैकुण्ठधाम छोडकर भगवान्‌ बार-बार इस धरती पर आते हैं - कभी राम के रूप 
में कभी कृष्ण के रूप में । कालान्तर मे जब-जब भगवान्‌ का अंशावतार हुआ, 
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तो उन्होंने बडे महात्मा एवं सन्‍्तो के रूप में अवतार ग्रहण किया। मह्दाप्रभु 
वल्लभाषायं इसी प्रकार के अवतारी महात्मा थे । 

यह संयोग की बात है कि हमार धर्म के चारो प्रमुख आचारयों का प्रादुर्भावे 
दक्षिण भारत में हुआ था और चारों का कर्तव्य-क्षेत्र मुख्य रूप से उत्तर भारत 
ही रहा । शक्राचार्य का जत्स केरल में, रामानुजाचार्य का तमिलनाडु मे, 
सध्वाचार्य कप्तड (मैसूर) तथा वत्लभावचाय मध्य प्रदेश के रामपुर शहर के 
पास चम्पारण्य में अचत्तरित हुए थे । वस्तुतः इनके पिता-माता आस प्रदेश के 
काकरवाड प्राम के रहने वाले थे और कुछ काव से काशी मे रहुते थे । मुसल- 
भानो के आक्रमण के भय से इनके पिता अपनी गर्भवती पत्नी को लेकर काशी 


से दक्षिण को चल पड़े थे । उसी यात्रा में मार्ग में ही वल्लभाचाय॑ का जन्म 
हुआ था । 


श्री वल्लभाचार्य के प्रपितामह का नाप श्री यश्वाराणण भदद था। ये 
आन्भ प्रदेश के कॉकरवाड ग्राम के रहने वाले थे । इतका बहुत ही उच्चकुलीन 
अहाण परिव।र था। ये सदैव भगवात्रु को पूजा-अचेना में लगे रहुते और धामिक 
अनुष्ठान करते रहते थे । इन्हे एक स्वप्न हुआ-- भगवान श्रीकृष्ण को पूजा 
करो । मनोकामना पूर्ण होगी |!” इसके बाद एक तेजपुज्ञ महात्मा आये। 
उनकी प्रतिभा और तेजस्विता देखकर यज्ञनारायण बहुत प्रभाषित हुए। उन 
अहात्मा ने उन्हें भगवान श्रीकृष्ण बरी पूजा की विधि बतलाई । सोमयज्ञ के बक्ष 
और पूजन के नियम बतलाये । 

तब से श्री यज्ञवारायण भद॒द ने श्रीक्षष्ण की पूजा-अचता शुरू को थी। 
आग में आहुति डायते समय उसकी लपटदों से एक दिव्य मूर्ति निकली और 
'बर मागो' कहा । उस मूर्ति को साक्षात्‌ भगवान विष्णु समझकर उन्ते कई 
सीढ़ियो की मनोकामना पूरी हो गई. थी। वे तर क्या मागते ? भगवान के 
चरणो में साष्दाग लेंद गये और उतके सेत्नों से अविरल प्रेमाश्रु बहने लगे। 
भगवात्त विष्ण परम प्रसन्न थे। उन्होंरे कहा-- तुम्हारे परिवार में जब पूरे 
एक सौ सोमयज्ञ पूरे हो जागेंगे, तो मैं अवतार प्रहण कहँगा । इसलिए सोममज्ञ 
की यह परम्परा बरद्ध न होने पावे ।”” इतना कहकर भगवात्र अन्तर्धान हो गये । 

भगवाप्तु के आदेश और प्रेरणा से प्रारम्भ की गई सोमयज्ञ को खुख्नला 
कभी टूटने नहीं पाई । धर्म और धामिक अनुष्ठानों मे परिवार को रुचि उत्तरो- 
त्तर बढती गई । 

श्री यज्ञनारायण भट्‌द के बाद उनके पुत्न॒ गगाधर सोमयाजी भदूद ने भी 


वल्लभाचार्य / १२५. 


अपने पिता के हैँ' तरह धर्माचरण किया । उनके पुत्र गणपत्ति भद॒द हुए । 
इन्हीमे भी अपने पिता का अनुसरण किया और भगवद्भक्ति के साथ-साथ 
सोमयज्ञ की परम्परा कायम रखी। श्री गणपति भदृद के पुत्र श्री बालभद्‌द 
और बालभट्ट के पुत्र लक्ष्मण भट्ठु हुए। अपने पूर्व पुरुषों की भाँति ये दोनो: 
भी धर्माचरण करने वाने कर्मनिष्ठ व्यक्ति थे । 

श्रीलक्ष्मण भट्ट में विशेष प्रकार की श्रद्धा-भक्ति थीं। बालपन से ही वे 
एकाल्तप्रिय थे और युवा अवस्था प्राप्त होने पर उनकी इस प्रवृत्ति में और वृद्धि 
भी हुई । जब्न शिक्षा प्राप्त कर गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने का अवसर आया, तो 
उन्होने इसके लिए अभिच्छा व्यक्त की । उत्तके गुरु ने उनकी इस विचारधारा 
को उचित नही समझा । अतः: गुरु के आदेश से जब वे घर वापस भाये, तब 
उनका विवाह विजयनगर के राज्य पुरोहित श्री सुशर्मा की दो योग्य कन्याओ, 
सुश्री यलल्‍लमा और इललमा के साथ कर दिया गया। कुलीन परिवार भें जन्म 
लेने तथा योग्य पिता की देख-रेख में दीक्षित होने के कारण वे दोनो बहिनें 
विद्या बुद्धि मे तो प्रवीण थी ही, प्रंहकार्य मे भी कुशल थी। लक्ष्मी और 
सरस्वती के समान इन दोनो बहिनों को पत्नी रूप में प्राप्त कर लक्ष्मण भट्ट को 
परम सन्तोष मिला । 

पुत्र बच्चुओ के आगमन से इनके माता-पिता बहुत प्रसन्न हुए। यो तो 
पुत्रवधू के घर भेः प्रवेश होने से सभी माँ-बाप आनन्दित होते हैं, किन्तु लक्ष्मण 
भट्ट के विवाह से विशेष प्रसन्नता थी । बाल्यकाल से ही वे एकान्तप्रिय थे और 
युवा अवस्था प्राप्त होने पर घर-शहस्थी से अपने को मुक्त रखने का उनका ध्येय्‌ 
था । अपने पिता और गुरु के आदेश से उन्होंने पृहस्थात्रम मे प्रवेश करना 
स्वीकार किया था। आजीवन ब्रह्मचारी बने रहकर भगवद-भजन करते रहने 
की उनकी इच्छा जानकर गुरुजी ने श्रीलक्षण भट्ट को आदेश दिया -- 
“सोमयज्ञ पूर्ण करने के उद्देश्य से गुहृस्थ धर्म स्वीकार करो और अपने लिए 
अक्षय कीति अजित करो । भगवान्‌ के अवतार का जनक होते का श्रेय और यश 
तुम्हे ही मिनेगा ।/! 

भगवान्‌ के अवतार का कारण बनने की बात से उन्हें परम आनन्‍्द का 
अनुभव हुआ । उन्होने अविलम्ब “जैसी आज्ञा” कहकर प्रहस्थ जीवन स्वीकारने 
की अपनी अनुमति दे दी थी। अतः ऐसी स्थिति और वातावरण में श्री लक्ष्मण 
भट्ट का विवाह निश्चय ही उनके माता पिता के लिए विशेष आनतद और 
उल्लास का विषय था | 
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योग्य और सुन्दर पत्वियो को पाकर युवा लक्ष्मण भट्ट का मन भगवात्तू 
के प्रति अत्यधिक इतज्ञ हो उठा । वास्तव में मनुष्य जीवन का सम्पूर्ण तत्व तो 
शहस्थ जीवन में ही निहित है और पृहस्थ जीवन की आधारशिला स्त्री होती 
है। स्त्री यों ही भद्स्‍धा को वस्तु है, लेकिन जब वह बौद्धिक एवं माध्यात्मिक 
रूपो से भी स्वस्थ होती है, तो सहज में ही पूजनीया बन जाती है। युवा 
लक्ष्मण भट्ट को दो ऐसी ही पत्नियां मिली थीं, जिनके प्रति सहज भाव से 
वे आक्ृष्ट और प्रभावित थे। इसे सगवात्र की कृपा मानकर उन्होंने मन-ही- 
मन अपनी क्तज्ञता स्वीकारी । 

विवाह के कारण श्री लक्ष्मण भट्ट को भगवत्‌-पूजा में किसी प्रकार को 
बाधा का सामना नहीं करता पथ। वरस उन्हें उत्साहपुर्वक भागे बढ़ने में 
योगदान ही मिला । उन्होने पाँच सोमयंज्ञ किये और इस प्रकार उनके परिवार 
मे सौ सोमयज्ञों को श्यूखला पूर्ण हुई । 

श्रीलक्ष्मष्ण भट्ट का सन आनन्द से परिपूर्ण हो गया। उन्हें आत्मिक 
प्रसन्नता हुई और उत्तको अपने भीतर एक प्रकाश का भी अनुभव हुआ | यंज्ञ की 
समाप्ति के बाद अवभूय स्नाव के लिए जब परम सनसस्‍्वी लक्ष्मण भट्ट नदी तीर 
पहुँचे, तो उतके साथ हजारो लोग हो लिए | दक्षिण प्रदेश के बहुत से ऐसे 
धर्मप्रिय लोग, जि+हे इस परिवार मे हो रहे सोमयज्ञ का इतिद्ाप्न ज्ञात था, इस 
सौवे सोमयज्ञ मे सस्मिलित होने के लिए पहुँच गये थे । इस सम्पूर्ण जन समूह 
के साथ जब लक्ष्मण भट्ट नदी मे स्नान कर रहे थे, उसी समय आकाशवाणी 
हुई-- 'ब॒त्स लक्ष्मण ! तुमने सा सोमयज्ञ की पूर्णाहुति करके अपने पिता के 
भ्रपितामह का सकलप पूरा कर लिया। मैं तुमसे परम तुष्द हैँ । अपने उस भक्त 
को दिए हुए वचन जोर अपने भक्तों के कल्याण के लिए मैं तुम्हारी पत्नी के 
पुण्य गर्भ से जवतार ग्रहण करूँगा ।” 


यहू दिव्य आकाशवाणी सुनकर लक्ष्मण भट्ट ने आनन्वविद्धल होकर वहीं 
खड़े-खड़े अपने दोनों द्वाथ जोड़कर भगवान्‌ को प्रणाम किया। वहां एकत्रित 


जन समूद्द को उस दिव्य वाणी को सुनकर परम कौतूहल तथा आश्चर्य हुआ 
आऔर वे एक-दूसरे को विस्मथपूर्ण हृष्टि से देखने लगे । 


महाप्रभु का अवतार 


कुछ काल बीतने पर श्री लक्ष्मण भट्ट की बडी पत्नी यल्लमा देवी ने एक पूत्र 
को जल्म दिया | उसका नाम रामक्ृष्ण था। तदल्तर उन्होने दो पुत्रियों को 
जन्म दिया । एक का नाम सुभद्रा और दूसरी का सरस्वती था। कि्तु इनमें 
से कोई अवतारी नही था। इससे लक्ष्मण भट्ट को बडी निराशा हुईं और उनका 
मन उद्विम्न रहने लगा। वे विचारसरत हो गये और भविष्य की कर्पता से 
चिन्तातुर हो उठे । एक दिन यों ही विचार शृद्धला से मन भारी-भारी हो 
रहा था कि कही दूर से आती एक प्रकाश किरण जैसे उनके भीतर प्रवेश करती 
ज्ञाव हुईं। उसी समय उन्होंने सोचा कि कुल परम्परा के अनुसार हमे भी 
श्रीकृष्ण-भक्ति अपनानी चाहिए। देवी इल्लमा में भी अपने पति का जनुकरण 
करते हुए भगवान्‌ श्रीकृष्ण की आराधना-पूजा प्रारम्भ कर दी। 


इस प्रकार कुछ काल और बीता। श्री लक्ष्मण भट्ट के मद की उदिग्नता 
और अशान्ति एकदम जाती रही । उनका चित्त पूर्णह्प से शान्त और स्थिर हो 
गया था। भगवान श्रीकृष्ण की पूजा-अर्चना भे उनका मन खूब लग रहा था । 
तभी एक दिन उनका सन काशी जाने को हो गया। अपने गुरु से भाज्ञा प्राप्त 
कर कुछ लोगो के साथ वे काशी आ गये । 


काशी आते के पूर्व लक्ष्मण भट्ट रास्ते मे थोडे समय तक प्रयाग में रुके रहे । 
उन्हें प्रयाग आया सुनकर काशी के एक धनीमानी श्रद्धालु सेठ क्ृष्णदास उन्हे 
लिवा लाने के लिए काशी से प्रभाग आये थे । 

वह सेठ द्रविड़ देश से आये तीर्थयात्रियों से लक्ष्मण भट्ट के बारे में उनका 
गुणगान्र सुन चुका था। उन्ही तीर्थयात्रियों से सेठ को यहू भी ज्ञात हो गया 
था कि यही भद्दाभाग लक्ष्मण भट्ट भगवान्‌ के अवतार के जनक भी होते वाले 
है। इसलिए बड़ी श्रद्धा और भक्तिपूर्ण आग्रह से वह सेठ उन्हें प्रयाग से 
काशी अपने साथ लाये और अपने साथ रुकने का निमस्रण दिया | अतः 
लक्ष्मण भट्ट अपने साथियों को हनुमान घाद पर व्यवस्थित कर अपनी पतली 


इल्लसा और परिवार के दूसरे व्यक्तियों के साथ सेठ कृष्णदास की कोठी पर 
व्यवस्थित हुए । 
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धामिक हृष्टिकोण से वह अत्यन्त कठिन समय था। देश के अधिकाश भाग 
पर मुसलमान शासको का प्रशुत्व था और हिन्दू जनता पर अनेक प्रकार के 
अनाचार होते थे। कागी का पण्य क्षेत्र जौनपुर के मुंगलमान शासकी के हाथ 
मे था। उन दिनों मुस्लिम तेता घुम-घुम कर अपने मजहूब को बडा और अन्य 
धर्मों को हेय बताते फ़िरते थे। घर्म-भीर हिन्दू जनता! पर केवल तरह-तरह से 
अत्याचार ही नहीं द्ोते थे, वरनू अपना धर्म छोड़कर मुसंलभान बनने के लिए 
उच्हें प्रलोभन भी दिये जाते थे। हिन्दुओं की बारात को मस्जिदों के सामने 
सवारी से उत्तर जाना पडता था। हिन्दू मन्दिरों को तुड़वा कर उसी सामग्री 
से वहीं मस्जिद बनवा दी जाती थी । द्विनदुओ को शस्र बजाने की अनुमति नहीं 
थी और उनके अपने धर्म-कर्म सम्बन्धी कार्यों से तरह-तरह से बाजागे पहुँचाई 
जाती थी । 

ऐसी विकद स्थिति भें श्री लक्ष्मण भ्र्ट अपनी पत्नी देवी इल्लमा समेत 
काशी पहुँचे और सेठ कृष्णदास की कोठी पर रुके । वे प्रत्येक दिन गंग्रा-स्ताद 
करते, विश्वनाथ जी के दर्शन करते तथा अपने भक्तों से धर्मचर्चा करते थे । 
इसी प्रकार की दिनचर्या मे कुछ काल व्यतीत हो गया । 

एक दिल प्रातःकाल वे ज्योही सस्‍्ताने के लिये गंगा तद पर पहुँने कि वहां 
लोगो को आपस में यह बाते करते सुना कि दो यवन सेनाये अपनो-अपनी प्रभुता 
स्थापित करने हेतु दो तरफ से काशों की ओर बढी चली आ रही हैं। यह चर्चा 
बिजली की तरह सम्पूर्ण शहर मे फैल गई थी और नगर-निवासियों का जीवन 
भविष्य की चिन्ता से तरस्त होने लगा था । 

श्री लक्ष्मण भट्ट की साध्वी पत्नी देवी इल्लमा गर्भावस्‍था मे थी और कही 
आने-जाने से सर्वथा असमर्थ हो रही थी | लेकिन जौनपुर के शासकों का आतक 
और, उसका आसी संघर्ष इस क्षेत्र के निवासियों के लिए और विशेषकर धामिक 
तथा शास्तिप्रिय नागरिकों के लिए सर्वथा भम्तह्म हो गया था । अत. पत्नी को 
उस अवस्था में भी साथ सेकर लक्ष्मण भट्ट काशी से द्रत्िड देश के पिए खाता 
हो गये । उनके साथ उनके बहुत से भक्त तथा कुछ सेवक भी थे । 

मार्ग मे सेवकों ने देवी इल्लमा की देखभाल की पूर्ण व्यवस्था रखी थी, 

स्तु कठी रगर्भा होने के कारण उन्हें मार्ग मे बडी असुविषा हुई । अन्त में वे 

श्षान्त. और कलान्त होकर चम्पारण्य (मध्य प्रदेश से राभपुर जिला) के समीप 
. जंगल में शमी के पेड़ के नीचे बेठ गई। वहीं पर नदी के तौर पर रात्रि बेला 
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में सन्त १४७६ में (सवत्‌ १५३६ वेसाख क्रृष्णपक्ष एकादसी दिन मंगलवार) 
महाप्रशु वन भाषार्य का अवत्तरण हुआ । 

प्रसवपीड़ा के कारण बालक के जन्म का समय समीप जानकर देवी हल्लमा 
के मनन को सवन आक्रपण का भय और तजास पीड़ा पहुँचाने लगा। उनका भय 
इस सीमा तक पहुँच गया कि जन्र उन्होंने अपने नवजात शिशु को देखा तो वह 
उन्हें मृत प्रतीत हुआ । डर के मारे वे रो भी नही पाईं और बालक को एक हल्का 
कपड़ा उढ़ाकर एक बडे पेड के खोलले स्थान में रख दिया और स्वयं पाम के 
भद्रापुर गाँव में पहुँच कर पुत्र के जत्म और सुत्यु का विवरण सबको सुना दिया । 

लक्ष्मण भट्ट को यह सुनकर बड़ा कृष्द हुआ । फिल्तु वे शान्त और स्थिर 
रहे । उन्होंने अपनी पत्ती को सान्त्वता दी और उन्हे विश्राम करने की से वाह 
देकर स्वयं लेद गये | लेकिन उन्हें तीद आए थोड़ी ही देर हुई थी कि उन्होने 
स्वप्तावस्था में देखा कि उनसे साक्षात्‌ भगवान श्रीकृष्ण कह रहे हों--.''बत्स 
लक्ष्मण ! मैं अपने परम प्रिय पुष्दि मार्ग के प्रचार के लिए तथा अपने भक्तों पर 
अनुग्रद के लिए तुम्हारे पुत्र के रूप में अवृतरित हुआ हैँ। तुम्हारी पत्ती इल्लमा 
देवी दर के मारे मुझे पेड़ को कोदर में डालकर यहाँ चली आई हैं। मैं सुख 
से लेदा हैँ । काशी में यवनों का भातंक अब शास्त हो चुका है । वे भाग गये हैं 
और अब वहाँ धर्म-कर्म में कोई बाधा नही है। तुम काशी लौद चलो ।” 

स््रप्न की वह बात उन्होंने तत्काल उठकर अपनी मात्ता जी से कहा । 
माताजी ने भी ठीक वही स्वष्म देखने की पुष्टि की । अब क्या भा। उस सारे 


समाज मे हर्षोलास दौड़ गया । लक्ष्मण भट्ट के भादेश से सब लोग काशी वापस 
आने के लिए लौद पड़े । 


दोहते भागते जब दे लोग उसे पेड के पात पहुँचे, जहाँ इललमा देवी नव- 
जात शिशु फो सभवश मत समझ कर छोड़ गईं थी, तो वहाँ की छुदा देखकर 
सब लोग विस्मित हो गये । बालक की शोभा तो अवुलनीय थी द्वी, वहाँ का 
सारा वातावरण प्रकाशमात हो रहा था । बालक की मल्द-मन्द मुस्कान से वहाँ 
की शोभा दीक्तमान हो रही थी भौर ऐसा लगता था कि बहू जंगल समस्त 
ईएवरीय सम्पदा से परिपूर्ण हो गया है । 

देवी इल्लमा ने दौड़कर अपने बच्चे को उठा कर अक में भर लिया। 
उसकी शोभा और कान्ति देखकर लक्ष्मण भट्ट का मत अपाराों आनन्द से भर 
गया । भगवातु के अवतार का जनक होते के कारण अपने आग उनमे गुरुता 


ओआ गई । मन ईश्वर के प्रति कृतजञतरा और सत्ोष से भर उठा । 
ै 
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आनन्दस्वरूप शिशु वललभ को गोद मे लिए हुए लक्ष्मण 'ट्ट अपने सगरी- 
साथियों समेत काशी वापस आ गये। रुचमुच उस समय काशी नगरी का 
व।तावरण परम शान्त हो गया था, और हिन्दू-मुसलमानों में किसी प्रकार का 
विरोध शेष नही रह गया था। सेठ कृष्णदास ने अपने सभी अतिथियों का 
विधिवत स्वागत क्रिया और सबके लिए उचित स्थान का प्रबन्ध कर, अपने 
भाग्य को सराहा | सेठ कृष्णदास भगवद्‌-भक्त थे और बहुत समय से काशी 
विश्वताथ का साक्षिध्य प्राप्त करते हुए उनका चित्त परम पवित्र हो चुका था | 
जब दूसरी बार बालक वल्लभ को गोद में धारण किये हुमे देवी इल्लमां ने 
उनके गुड़ में प्रवेश क्ियां तो उनके तिवास का वातावरण दरकाल प्रकाशवान 
हो उठा । स्वतः मत में सदविचार आने लगे और मानसिक उल्लास की कथा 
मुख-मण्डल से स्वतः प्रकंद होने लगी। सेठ कृष्णदास की अनुभव आँखों से 
छिपा न रहा कि देवी इल्लमा की कोख पवित्र करने वाला यह शिश्वु कोई 
साधारण बालक नहों; वर साक्षात्‌ श्रीकृष्ण भगवात्‌ ने अवतार लिया है। 
उन्होंने भगवान्‌ को प्रणाम किया और अपने भाग्य को सराहा । 

श्रीमद्वल्लम सम्पदाय के लोग वल्लभाचार्य को साक्षात्‌ भगवा श्रीकृष्ण का 
मुखावतार अथवा] मगावतार सानते हैं। उनकी धारणा है कि इप्त पृथ्वी पर 
जन्म घारण करने के पूर्व वे भगवान्‌ की भित्यलीला मे विराजमान होते थे । 
ब्रज की दुदंशा देखकर तथा पृष्टिमार्ग को लुप्त होने से बचाने के लिए भगवातु 
श्रीकृष्ण ते अपने मुखस्वहूप वल्लभाचार्य को इस भूतल पर भेजा था। भगवाद्‌ 
के हर कार्य में कारण निहित रहता है । प्रकट जप मे सौ सोमयज्ञ की समाप्ति 
पर पंडित यज्ञनारायण को दिये अपने वचन के अनुसार भगवात्त ने उनके वंश 
मे अवतार लिया था, किल्तु अप्रकट रूप से उतके जन्म के अनेक कारण थे । 

गीता में भगवान ने कहा है कि---/जब-जब धर्म का हात होगा और 
अधर्म की वृद्धि होगी, तब-तब मैं साधु जनों की रक्षा के लिए तथा पापियों का 
विनाश कर धर्म को पुतर्स्थापन के लिए युग-युग में अवतार लेता रहेगा |” 
जी लोग उन दिनों की सामाजिक तथा बौद्धिक स्थितियों से परिचित हैं अथवा 
जिन्हे इतिहास चक्र का तुलतात्मक ज्ञान है, वे यह निश्चय ही स्वीकार करेंगे 
कि उत दिलों धर्म-अधर्म की दूरी बहुत॑ कम २हु गई थी और आदमी का नैतिक 


स्तर बहुत गिर गया था। भगवान की उपयुक्त उद्घोषणा के आधार पर भला 
उनके अवतार के लिए इससे अच्छा अबसर कब आता ? 
कै 


बात्यकाल् 


“हे विप्र-श्रेष्ठ |! आप बड़े भाग्यशाली है। आपका यह पुत्र साधारण मनुष्य 
नही हैं। स्वयं गोपालनन्दन ही आप पर अलुग्रह करके आपके घर अवतरित 
हुए हैं । हम सब भी इसका दर्शन करके अपने को धन्य और पवित्र समझते 
हैं ।!* अपने नवजात शिशु के जन्म-तक्षत्रादि का विचार करने आगे हुए ज्योति- 
षियो की यह बात सुनकर पिता लक्ष्मण भट्ठु का हृदय आनन्द से' भर उठा। 
जन्म के प्रयारहवें दिन उस दिव्य बालक का विधिवत्‌ नामकरण हुआ । पिता ने 
बालक का नाम 'वल्लभ' रखा । वल्लम का अर्थ प्रिय होता है। बालक सबका 
प्यारा था, इसलिए वह ताम सबको प्रिय और मनोहर लगा। 

छोटे बालको की मनोद्दारी लीलायें माता-पिता को आनन्द देती रहती हैं । 
बालकों की ऐसी लीलायें देखऋर वे प्रसन्न होते रहते हैं । बालक वल्लभ तो दिव्य 
और अवतारी बालक थे | उनकी बाल-लीलायें तो और भी मनोहारिणी ओर 
कभी-कभी सबको आश्चये में डाल देने वाली होती थी । जब वे घुदनों के बल 
चुलने लगे थे, तो एक दिन उनकी माताजी उन्हे एक छोदी पलग में लिटा कर 
शुह कार्य में व्यस्त हो गईं। बालक माँ को कही अन्यत्र व्यस्त देखकर पलग से 
भीरे-धीरे उत्तरकर थोडी दूर पर रखे मवखत में से कुछ खा गया ओर कुछ पृथ्वी 
पर फेंक दिया । जब सा का ध्यान उधर गया तब वे यह देखकर बहुत नाराज 
हुई और बालक की डाट-डपद बतलाई। बालक को धो-पोंथकर उन्होने उसे 
पलग पर लिदा दिया और फिर काम में लग गईं । इस बार वे पल्रग से उतर 
कर कुछ दूरी पर रखे पानी के बर्तत मे जोर-जोर से मथनी की तरह अपना हाथ 
चलाने लगे । पानी की आवाज सुनकर माताजी का ध्यान जब उधर गया तो वे 
नाराज होकर बालक के पास तेजी से आ गईं । वहाँ पहुँचकर जो कुछ उन्होने 
देखा, उससे उनकी आँखे खुली-की-खुली रह गई । उत्त पाती में नवनीत के 
गोले तैर रहे थे । उनका मन आश्चर्य से ड्ूबते-उतराने लगा । 

पिता का मन हर समय बालक वह्लभ में लगा रहता था। कही से आते- 
जाते वे वल्लभ को एक बार जरूर निहार लेते थे । एक विन सामने वल्लभ 
को न देखकर लक्ष्मण भट्ट नें अपनी पत्ती से फेहा--बच्चा कहाँ हैं? जहाँ 
बालक को छोड़कर वे आई थी, वहाँ उसे न देखकर उन्हे घबराहद हुई। 
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हडबड़ाकर घर में इधर-उधर खोजने लगी। पिता भी बालक की तलाश में 
कसरो का कोना-कोना देखने लगे । उन्हे अपने पूजागृह में बालक वल्लभ को 
पूजा की मुद्रा मे ध्यानमस्त बैठा देखकर बहुत आश्चर्य हुआ । उस समय पल्‍्लभ 
श्रीभागवत चरित का १०३ स्कन्धघ खोले ध्यानमस्तन थे। माता-पिता को यह 
देखकर परम आनन्द हुमा--साथ ही भाश्चर्य भी । उतके भागवत-प्रेम की 
यह चर्चा बातो-ही-बातो में घर-घर मे फैल गई । 

बालसुलभ चचलता और आमोद-प्रमोद से वललभ अपने माता-पिता का 
मन सदा प्रफुल्लित रखते थे । भगवत्‌ रवरूप बालक की पुत्र रूप में प्राप्त कर 
मात्ता-पिता परम प्रसन्न और सन्तुष्ठ थे। यों तो रोज की बाल-लीलाओं के 
माता-पिता आनन्दित होते रहते थे, किन्तु कभी-क्ती की घंदनाओों से सचमुच 
वे आश्चर्य में पड़ जाते थे। वास्तव में अधिक स्नेह और ममता के कारण वे यह 
भूल जाते थे कि दिव्य बालक वललभ उनके पुत्र के अतिरिक्त भी कुछ और थे + 
इसलिए कभी-कभी वल्लभ जी इसका अनुमव करा दिया करते थे। 

श्री लक्ष्मण भट्ट ने एक गाय पाल रखी थी। वे गाय की खूब सेवा करते 
थे। अचानक एक दिन गाय बीमार पड़ गई और हाथ-पैर पठकते लगी | भटटू 
महोदय ने सेठ जी के सेवकों के सहमोग से गाय का हर सम्पत्र उपचार 
करवाया, किन्तु कुछ कारगरः नहीं हुना । थोड़े समय की बीमारी के बाद गाय 
सर गईं। भट्ट परिवार में गाय के मरने के कारण एक प्रकार की विशेष 
उदासी छा गईं । लक्ष्मण भट्ट और उनकी पत्नी बहुत दुखी और उदास हो 
गये । माँ-बाप की यह स्थिति देखकर वल्लभ धीरे-धीरे मरी पड़ी उस गाय 
के पास जाकर उसके सिर पर अपने नल्दहे-नन्हे हाथ फेरने लगे । उन दिव्य और 
अलौकिक हाथो का स्पर्श पाकर गाय ने अपने मु दे नेत्र खोल दिये और एकदसः 
ऐसे उठ बैठी, जैसे कोई सो कर उठा हो। मृत गाय को जीवित भवस्था में देख - 
कर समस्त परिवार मे हर्ष और प्रसन्नता की लहर दौड़ गई। साथ ही यह 
घटना बिजली की भाँति सारे नगर मे व्याप्त हो गई । 

यह अलौकिक घटना थी । सहसा कोई इस पर विश्वास नहीं कर सकता । 
लेकिन इसे अपनी भाँखों के सामने घटित देखकर लक्ष्मण भट्ट तथा उत्तकी पत्ती 
देवी इल्लमा को बालक वल्लभ के अवतारी होने मे जो भी सन्देह रहा होगा, 
सब समाप्त हो गया। जब सेठजी को इसकी जानकारी हुईं तो वे नंगे पाँव दौडे 
आकर अपना माथा बालक वलल्‍्लभ के चरणों मे रख दिया। भगर के विभिश्न 
भागी से बालक के दशशन के लिए आने वाले लोगो का ताँता बंध गया । लेकिन 
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बालक के लिए इस घटना का कोई महत्व नहीं था। वहू सामान्य रूप से रहता, 
खेलता और व्यवहार करता था । 


वह्लभ जब सात वर्ष के हो गये, तो लक्ष्मण भट्दु के मत में उनके उपनयन 
संस्कार की बात आई । उन्होने अपने गाव (आन्श्र-प्रदेश) मे जाकर अपने पुत्र 
का जनेऊ करना तय किया । इस बात की सूचना जब सेठजी को लगी, तो 
उन्होंने अपने अनुनय-विनय से काशी से ही जनेऊ करने के लिए लक्ष्मण भट्ट 
को तैयार कर लिया। लक्ष्मण भ्दु ने विधिवत्‌ और उत्साहपुवंक वलल्‍्लभ का 
जनेऊ सस्कार काशी में क्रिया । काशी के प्रमुख विद्वान्न तथा ज्योंतिषावार्य उस 
सुपय उपस्थित थे । 

इसके बाद ही विधिवत्‌ उनको पढ़ाई प्रारम्भ हुईं। यो जब बल्लभ चार 
वर्ष के हुए, तभी से उनके पिता उन्हे अक्षर ज्ञान कराने लगे थे, किन्तु उनके 
पाठशाला जाने की व्यवस्था उपनयन सस्कार हो जाने के बाद शुरू हुई । 


वल्ललम की मेषा शक्ति अदभुत थी। केवल एक बार किसी पाठ को पढ़ लेने 
अथवा सुन लेते से उन्हे कंठस्थ हो जाता था। उनकी इस अलोकिक प्रतिभा 
का प्रभाव यह हुआ कि अल्पकाल ही मे उन्हें साहित्य और शास्त्र का पूर्ण- 
हपेण ज्ञान हो गया और अपने बध्यापकों तथा सहपाठियों के वे प्रिय हो गये । 


लोकब्यवृहार तथा लोकमर्यादा की रक्षा के लिए बालक वल्लभ की पाठ- 
शाला भेजन। पडा और उनकी शिक्षा की व्यवस्था की गई थी | यो जल्म से 
ही उन्हे शास्त्रों तथा धर्मग्रन्थो का ज्ञान था और बाल्यकाल से ही वे श्रीमद्‌- 
भागवत के दशम स्कन्धघ का पारायण करते-करते भाव-विह्लूल होकर अपनी 
सुधि बिप्तरा देते भे । बाल्यकाल से ही उनकी वाणी गिरा गम्भीर थो और, वे 
शास्त्रसम्मत बाते कहते थे । भाषा का शुद्ध उच्चारण और वह भी भक्ति-भाव 
से ओत-प्रोत उनकी वाणी सुनते ऐसा लगता था, जैसे देवलोक से आया कोई 


दिव्य बालक समस्त ज्ञान अपने भीतर समेटे विश्व को प्रकाश-पु ज देने अवतरित 
हुआ द्वो । 


५, ों में 
पूर्व पुरुषों की जन्म भूमि में 

कहते हैं कि जब जीवन का पुण्य उदय होता है, तब आदमी का मन परम 
संतोष से भर जाता है और हाय-हाय था भाग-दौड़ के प्रति उसके भन्त सें 
विर्शत्त पैदा हो जाती है। जब आदमी के मन में किसी प्रकार की इच्छा शेष 
नहीं रहती, तब उप्के मन से मत्यु का भय भी तिकल जाता है और वह सांसा- 
रिक बधनों से मुक्ति पा जाता है। वल्वस जैसा पुत्र पाकर लक्ष्मण भट्ट का मन 
आनन्द से परिपूर्ण था। बालक की देविक लीलाये देखकर तथा पूर्व के स्वप्मों 
के आधार पर उन्हे मिश्वय हो गया था कि भगवात्‌ ते उनके पुत्र के रूप में 
अशावतार लिया है | किसी भी पिता के लिए इससे अभिक संतोष और प्रसन्नता 


किस बात से हो सकती है ? अपने परम संतोष और प्रसन्नता की इसी स्थित्तिः 
में उन्होंने अपना प्राण त्यागते का निश्चय किया । 


अपना निश्चय बतलाने के लिए उन्होंने एक दिन वल्लभ को बुलागा और 
बहुत स्नेह और प्यारपूर्वक यों बोले---' प्यारे पुत्र | मैं लोक-कल्याण के लिए 
पृथ्वी पर अवतरित तुम्हें भगवातु श्रीकृष्ण का अवतार ही मानता हूँ। फिर 
भी तुम्हारा पिता कहलाने का अपना लोभ सम्वरण नहीं कर पा रहा हूँ । 
साप्तारिक रूप में मेरी स्थिति है भी यही । इसीलिए तुम्हे सर्वगुण सम्पन्न सर्वज्ष 
जानते हुए भी तुम्हारा पिता होने के नाते तुमसे कुछ कहकर अपने दायित्व 
का निर्वाह करना चाहता है । तुम्हे पुत्र रूप मे पाकर मैं धन्य है। मेरा मनुष्य 
शरीर पाना सफल हो गया। मैंने सोमयाजियो के घर में जन्म लिया । स्वयं 
भी सोमयज्ञ किये । जीवन भर ब्राह्मण धर्म का पालन क्रिया । भगवान्‌ पर 
पूर्ण भरोत्ता रखते हुए अपने विवेक से कार्य करता रहा और कभी अहकार 
अथवा विकार को मन मस्तिष्क में प्रविष्ट नहीं होने दिया । लेकित इसमे मेरा 
कुछ वहीं था। यह सब कुछ भगवद-हकृपा से सम्भव हुआ है मौर फिए तुम्हारा 
पिता होकर मैंने जीवन का सब वैभव प्रा लिया। अब कोई लालसा शेष 
नही है ।” 

श्री लक्ष्मण भट्ट मत्त और वाणी से भक्ति विह्नल हो रहे थे । वे पस्तुतः 
जगत्‌ की मिथ्या मोह-माया से तिलिप्त हो चुके थे । उन्होने उपदेश के स्वर में 
'बल्लभजी से कहा--“पह जगत अनेक प्रकार के प्रलोभतो एवं मोह का नै 
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है । यदि मनुष्य विवेक और सदबुद्धि से काम न ले, तो उसका एक पग भी 
बढ़ना असं भव है । जीवन में ऐसे अवसर आते हैं, जिनके कारण मन में नेराश्य 
उत्पन्न हो जाता है और भविष्य अंधकारपूर्ण दिखाई देता है । ऐसे ही समय 
मनुष्य की परीक्षा के होते हैं। जो भक्तप्रकृति के लोग हैं और ईश्वर में आस्था 
रखते हैं, वे कमी विचलित नहीं होते और पैर्भपूर्वक समय का सामना करते है । 
मनुष्य को सदा कुछ-त कुछ अच्छी बात सीखने की कोशिश करते रहना चाहिए 
और ब्राह्मण को तो विशेष रूप से अध्ययनशीन रहना चाहिए । साथ ही शान्त- 
मता तथा परोत्कारिता उसका सहज स्वभाव होता चाहिए । जो ब्राह्मण द्रव्य 
लोलुप है तथा दूसरो का अपकार करता है, उसे सद्गति प्राप्त नही हो सकती ।/” 
इसके बाद उन्होंने अपनी पतली श्रीमती इल्लमा जी को बुलाथां। भपने 
पति के मुख मण्डल पर अदभुत शान्ति एवं गम्भीरता देखकर उन्हे बहुत विस्मय 
हुआ वें बिन्‍्तापुर दो उठी । पत्नी के मन की बात जानकर उन्होंने कहा -- 
“देवि | हमारे-तुम्हारे लिए ससार से कुछ सोचने योग्प नही रह गया है। 
वललभ जैसे पुत्र को जन्म देकर हम परप्पद के अधिकारी हो गये हैं। अब 
हमारे यहाँ रहने की कोई आवश्यकता नही है। लेकिन हम दोनो के साथ-साथ 
परलोकगापी होने से वल्‍लभ को कष्द होगा । इसलिए तुम अभी इसी संसार 
मे रहो और अपने पुत्र का यश और भाग्योदय देखी । मनोकामना पूर्ण होने पर 
तुम बैकुण्ठ मे आना । मुझे तुम सब लोग आज्ञा दो । हमारा जीवन पूर्ण सफल 


रहा। मैं पूर्ण सन्‍्तोष के साथ विदा ले रहा हूँ---इसलिए मेरे लिए दु'खन 
करना ।” 


शास्त्रकारों ने कहा है कि अनावातत मुत्यु और बिना देन्य का जीवन भारव- 
वानू पुएषो को द्वी मिलता है। श्रीलक्ष्मण भद॒द ने सबको यथोचित उपदेश देकर 
समाधि लगा ली--और फिर कभी नही उठे--वे बैकुण्ठवासी हो गये । 

पिता के देहू त्याग से वलल्‍लभ बडे दुखी हुए। उन्होंने विधिवत्‌ उनका श्राद्ध 
कर्म बडी श्रद्धा से किया और एक वर्ष तक काशी भे रहे | इस समय का उपयोग 
उन्होंने बड़े विचित्र ढंग से किया । हिन्दू कर्मकाण्ड मे ऐसी मान्यता है कि दाह- 
संस्कार करने वाले व्यक्ति को एक वर्ष तक बहुत ही नियमित रहकर शास्त्र का 
अध्ययन-मनत्‌ करना चाहिए। इस मान्यता की चाहे कोई घामिक पृष्ठ-भूमि 
ते हों, किल्तू मतोरैज्ञानिक आधार अवश्य है। मृत्यु के सारे भय से मुक्त होने 
थे, लि) धातयिक एवं जाध्यात्मिक प्रतग का बार-बार पठन-पाठन दाह-सरकार 
करने वाले व्यक्ति के लिए आवश्यक बताया गया है। वल्तभत्ी ने इस एक 
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वर्ष के समयु का उपयोग काशी में घुम-घुमकर धर्म और शास्त्र प्रचार कार्य 
करने में किया | उस समय तक उनकी पर्याप्त रूपाति हों चुकी थी। उनकी 
विद्वता एवं पाण्डित्य से सम्पूर्ण नगरी परिचित हो गई थो । वे जहा भी जाते 
लोगो की अच्छी भीड़ पहाँ इकंड्ठी हो जाती थी। और वे अपनी भधुर एव 
ओज्वी वाणी में भीड को सम्बोभित करने लगते थे । इस कार्म-क्रम का परि« 
णाम यह हुआ कि काशी में भक्ति की एक नई धारा बह चली भौर इससे 


असेक मत-मताम्तरों के बीच भ्ूले-मटके लोगों को एक वे प्रकाश दिखाई 
देने लगा । 


इस तरह एक वर्ष घामिक कार्यों मे बिताने के बाद वल्लभजी का मन 
अपने पूर्वतो की जन्म भूमि काकरवाड जाने का हुआ । पुत्र की यह इच्छा 
जानकर देवी इल्लमा बहुत प्रसन्न हुई। उन्होंने बल्‍्लभ के प्रस्ताव का समर्थन 
किया । लेकिन सेठ कृष्णदास को यह जानकर कि वे दक्षिण प्रदेश जाने का 
विचार कर रहे हैं, बहुत कष्ठ हुआ । सेठ जी इस दिव्य बालक को भगवात्र 
कृष्ण का अवतार जानकर उनकी पूजा करते थे और उनके उपदेशामत्र से 
अपने जीवन के प्रत्येक क्षण का उचित उपयोग करते थे। वललभ का विमोग 
उतके लिए वेदना-पूर्ण लग रहा था। अतः सेठ जी ने वल्लभजी से अपनी 
प्रस्तावित यात्रा स्थगित करके काशी में द्वी रहने का आग्रह किया । वल्‍लभजी 
अपने प्रति सेठजी के वात्सल्यपूर्ण भाव से सुपरिचित थे। उन्होंने सदा बालक 
वल्लभ को पिता का स्नेह और प्यार दिया था। और साथ ही बाल भगवान 
के वे भक्त भी थे । अपने इस आराध्य को अपनी आँखों से भोझल हो जाने की 
कल्पना से उनका दुःखी हो जाता स्वाभाविक ही था। अतृः जिस भावना से 
प्रेरित हाकर सेठ जी ने वल्लभजी से काशी छोड़कर 'व्‌ जाने का आग्रह किया 
था, उसका पूर्ण सम्मान करते हुए उन्होंने सेठ जी को बहुत आदरपूर्वक सम- 
झाया कि केवल काशी में रहने से उनके उद्देश्य की पूधि न हो सकेगी । भगवात्तु 
कृष्ण का सन्देश उन्हें देश के कोमे-कोने मे पहुँचाकर लोगो को भक्ति एवं धर्म के 
प्रति उर्त्प्ररित करना है । 
सेठ जी को वलल्‍लभजी की बात पसन्द आई। उन्होने पूरी स्थिति को 
समझकर वल्लभजी की यात्रा की तेयारी कर दी। रास्ते के उपयोग के लिए 
साभानों की भरपूर व्यवस्था करके तथा साथ में जाने वाले सेवकों का प्रबन्ध 
करके उन्होंने बल्लभजी को भावभीती विदाई दी। 
"काशी से प्रयाग और फिर चित्रकूट होते हुए वल्लभजी घचम्पारण्य पहुँचे | 
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अपने जन्म स्थान में पहुँचकर उन्हे घड़ी प्रसक्षता हुई। वहाँ पहुँचुकर महापदी 
के कितारे उन्होंने श्रीमद्सागवत का पारायण किया एवं अपने शिष्यों क। 
सगवात्त श्रीकृष्ण की भक्ति का उपदेश दिया | 


यहाँ से वल्लभ जी कॉकरवाह पहुँचे । उनके यहाँ आने के पूर्व उनकी यश 
कथा यहाँ पहुँच चुकी थी । उनकी अलौकिक भक्ति और प्रभाव से लोग परिचित 
हो चुके थे । उनके यहाँ पहुँचने की ख़बर विजली की भाँति दूर-दूर के गांवों 
में पहुँच गई । चारों तरफ से जनता की अपूर्व भीड़ उनके दर्शनों के लिए 
उमड-उमड कर आने लगी | गाँव में आानन्‍द की लहर दौढ़ गई । उनके बड़े 
भाई रामकृष्ण ओर सम्बन्धियों ने हृदय खीौलकर वल्तभ् का स्वागत किया । 
अपने पूर्वजों की जन्म-्भूमि में जाकर वल्वभजी को बहुत प्रसन्नता हुई। ने 
सबसे बड़ी आत्मीयता से मिले और अपने व्यवहार एवं सहृदयता से अपने 
पमलने वालो को ऐसा आभास करा देते थे, जेसे इतसे उसका परम्परागत 
सम्बन्ध हो । 


वललभ को आधचाये पंद 


महापुरषों का व्यवहर सामान्य जन से सर्वया भिन्न होता है। अपने 
सद्विचार और आचरण से वे सबको भाकषित और प्रभावित करते रहते हैं । 
इसके लिए उन्हें प्रयास नहीं करता पड़ता । यह उनका स्वाभाविक गुण होता 
है। अपने पूर्व पुरुषों की तपोभूमि में थोड़े ही समय के निवाद्ध के बाद अपनी 
अलौकिक विद्वत्ता और धामिकता से उन्होंने हजारों व्यक्तियों को अपना अनुयायी 
बना लिया । वे काशी की ही भाति वहाँ भी धाभमिक प्रचन करते थे । इसके 
लिए बे आस-पास के प्रमुख स्थानों मे जाते और कृष्ण भक्ति के उपदेश करते 
थे। उनकी वाकर्शाक्त और विलक्षण प्रभावोपकारी भाषण का सुनने वालो पर 
तत्काल प्रभाव पड़ता था । 

उत्तकी दिन-प्रतिदिन बढ़ती यश कथा और कौति से वहाँ के आचार्य ईर्ष्या: 
से दःध होने लगे । उन्दोने सम्सिलित रूप से विचार करके श्री वल्लभ को 
शास्रार्थ मे परास्त कर उनकी बढ़ती कीधि में रोकथाम करने का विचार 
किया । इस उद्देश्य से पडितो का एक समूह श्री वल्लभजी से शाज्ञार्थ के लिए 
आया। लेकिन वह्लभजी की भक्ति भाव से आत-प्रोत विचारों और अकात्य 
तकों के सामने उनके पंडिताऊ विचार बालु की भीत के समान घराशाप्री 
हो गये । पडितों की इस पराजय से वल्लभजी की प्रतिष्ठा में चार खाँद 
लग गये । उनके चाच। जनार्दन दीक्षित तो आनन्द और प्रसन्नता से झूम 
उठे । उन्हें वल्लभजी की विजय से ऐसा लगा, जैसे उनके कुल का यह 
दीपक--श्री वल्लभ जी ने कुंल की पिछली और अगली सभी पीढ़ियों को 
आलोकित कर दिया । 


उन्हीं दिनों विजयनगर के राजा भी इष्णदेव राय विद्वानां एवं आचागों 
का एक सर्वदलीय सम्मेलन करके यह निश्चय करना चाहते थे कि भगवान को 
पूजा-अर्चना की कौन विधि सर्वश्रेष्ठ है। वे पंडितों के प्रति आशस्यावानु थे और 
उनका आदर करते थे, एवं उनके दरबार मे पडितो को सम्मान मिलता थ। । 
इसलिए श्री वल्लभ जी के मामा ने, जो उसी नगर के निवासी थे, श्री वल्लक 
जी को यह सूचना भेजी कि वे राजा श्रीकृष्णदेव राय से मिलें और भपने मऊ 
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के लिए उतका समर्थन प्राप्त करें । व्यक्तिगत रूप से राजा से चाहे श्री वहलभ 
जीन भी मिलते, किन्तु जब उन्होंने सुता कि राजा से पंडितो एवं आचार्यों का 
एक सम्मेलन बुलाया है, तो वे परम प्रसन्न हुए। उन्होने इसे एक सुभवसर 


समझकर भगवात्र श्रीकृष्ण के चरणों में अपना तमत किया और वहाँ जाने का 
संकल्प किया । 


उन्होंने अपनी माताजी से इस संकहप की चर्चा की । वे परम प्रसन्न होकर 
बोली--“भगवात्तु वेंकटेश के दर्शनों की इच्छा मैं बहुत समय से अपने हृदय में 
सजोये हुए हैँ । तुम्हारे पिता ने भी दक्षिणापथ की यात्रा को संकल्प किया 
था | भगवात्र की दया से ऐसा सयोग उपस्थित हो गया है। वर्दहाँ जाकर तुम 
पिता के ऋण से उऋण होओगे और आधचार्थों के समाज में भगवत्‌ चर्चा का 
अवसर मिलेगा | साथ ही मैं वेंकटेशजी के दर्शव कहूँगी और अपने मायके वालों 
से मिल लूगी। यह संयोग तो 'सोने में सुगन्ध! जैसा है 

अपनी माताजी की वहू दिव्य इच्छा जानकर श्री वल्लभ जी ने अपने चाचा 
से व्यवस्था के लिए निवेदत किया। उन्होने तत्काल सारा प्रबन्ध कर दिया । 
सवारी, सेवक तथा राह खर्च के लिए सम्पूर्ण सामग्रियों का प्रबन्ध हो जाने पर 
श्री वल्लभजी ने अपने चाचा से कहा--“परमपुज्म पितृतुल्य चाचा जी £ 
हालाँकि अपने पिता तथा पूर्व पुरुषों की अजित इस सम्पत्ति का मैं भागीदार 
है, किन्तु मुझे किसी वस्तु की आवश्यकता नहीं हैं। आप अयने परिवार के 
देवालय मे रखी गई शालप्राम की बढिया और श्रीमद्भागवत्‌ की पुस्तक हमे 
दे दे । मैं भगवान की पूजा कहूगा। इसके अतिरिक्त मुझे किसी वस्तु की 
आवश्यकता नही है ।” उनकी माताजी ने देवालय मे रखी श्री गोपालनत्दन 
की मूर्ति के लिये निवेदन किया और वह उन्हें मिल गई । 

श्री जनार्दन दीक्षित ने अपने भतीजे और भाभी ढ्वारा माँगी गईं वरुतुओ 
को उन्हे सहूर्ष समर्पित किया और शुभ मुहूर्त में उल्हे विदा किया। जातदनः 
दीक्षित ने उनके साथ जाने के लिए जितने सेवकों का प्रबन्च किया था, उनके: 


अतिरिक्त अनेक लोग श्री वल्लभजी के साथ जाने के लिए अपने आप तैयार 
हो गये । उनमे से कुछ उनके पिता के शिष्य भी थे । 


सभी लोग भजत-कीर्तव करते स्राथ-साथ बड़े आनन्द से यात्रा कर रहे मे । 
जहाँ शाम हो जाती, वही ये लोग डेरा डाल देते और रात बिताते; मे 
ओऔी वल्‍्लभजी स्नानादि पुज। से विवृत्त होकर स्वयं भोजन बनाते और भगवान की 
अरप॑ण करके उसे प्रसाद रूप में ग्रहण करते थे । वल्लम सम्मदा् के लोग भक 
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तक इसी परस्परा को मानकर, पहले किसी वस्तु को भगवान को अर्पण करते हैं 

भौर बाद मे उसे प्रसाद स्वरूप स्वय ग्रहण करते हैं। यी भगवात्रु को भोग 
लगाकर बाद मे उसे प्रस्नाद रूप मे ग्रहण करने की प्रथा दूसरे हिन्दू मतावलस्बी 
भी मानते हैं । 


श्रीवल्लभजी ने मार्ग मे जहाँ विश्वाम के लिए डेरा डाला, वहाँ के निवासी 
बहुत घड़ी सख्या में आकर श्रद्धापूवंक उनका सत्कार करते और उतका भक्ति- 
भाव पूर्ण प्रवचन युनते थे। इसी प्रकार मार्ग मे विश्राम करके चलते-चलते 
कुछ ही दिनों मे उनका दल वेकदाद्वि भे पहुँच गया। यह वह स्थान है जहाँ 
से छोटी-बडी छह पहाडियो को पार करने के बाद श्रीवेंकटेशजी का मन्दिर 
पडता है। इसी पहली पहाड़ी की तलह॒दी में भगवातू रामचन्द्र का एक मन्दिर 
है। स्तानादि से मिवृत्त होकर श्रीवश्लभजी ने इसी मन्दिर में भगवातु की पूजा- 
अचता की । तत्पश्चात्‌ श्रीवेंकटेश भगवात्र के दर्शन के लिए चले । छह पहा- 
ड्ियो को पार करके जब भगवात्रु वेंकठेश के मन्दिर के सामते पहुँचे, दो उन्हें 
परम संतोष हुआ | उनके संगी-साधियों तथा माताजी, सबके लिए जीवन की 


यह एक बहुत बड़ी उपलब्धि थी। सबका संत भगवात के प्रति इृतशता से 
भर उठा। 


भगवातु वेंकटेश की विधिवत पूजा-अर्चता के बाद ये लोग विजयनगर के 
बलिए रवाना हुए । अपने मामाजी को वलल्‍लभजी से अपने पहुँचने की सूचना 
पहले ही करवा दी थी । अपने बन्घु-बान्धवों समेत उन्होंने अपने भानजे ओर 


अहिन की अगवानी की और हृदय खोलकर उम्ग के साथ स्वागत्त-सत्कार 
पिया | 


रात भर विश्वाम करते के बाद दूसरे दिन प्रात) श्री वल्लमभ से उनके मामा 
ने बतलाया कि, “यहाँ के राजा श्रीकृष्णदेव राप धार्मिक प्रवृत्ति के व्यक्ति हैं। 
अनेक धामिक मंत-मतान्तरों से ऊब कर उन्होने धर्मों के आचायों का एक 
सम्मेलन बुलाया है। सम्मेलन गत कई दिनो से तल रहा है। इस सम्मेलन 
के शा्ञार्थ द्वारा राजा यह तय करना चाहते हैं कि कौन सम्प्रदाय जन साधारण 
के लिए अधिक उपयोगी और आनन्दप्रद है। सम्मेलन द्वारा यह निष्कर्ष स्वीकार 
ऋर लिए जाने पर राजा स्वयं उसी मत को स्वीकार कर लेंगे और उसे राजा 
आय: प्राप्त हो जायेगा ।”” 

सांमाजी ते आगे कहा---'यों यहाँ शकरांचार्य के अंद्ेत मत का बोलबाला 
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अधिक है और ऐसा लगता है कि सम्मेलन द्वारा शक्राचर्य का मन स्वीकार 
होगा ।*! 

श्रीवल्तभ को यहू सुनकर प्रस्नन्तता नही हुई। शक्राबार्य की विद्वत्ता 
को स्वीकार करते हुए उनकी मान्यताओं के प्रति वरलभजी की आस्था नही 
थी । शंकराचार्य का मत ज्ञानमार्गी है और वल्लभज्ी भक्तिमागी थे । शंकरा- 
चार्य का कहना है कि ब्रह्म एक है, संसार मिथ्या है। ब्रह्म के अतिरिक्त किसी 
अन्य वस्तु का भस्तित्व नहीं है । 

श्रीवल्लभनी ब्रह्म को सब धर्मों से युक्त अन्तर्यामी, अनन्‍्त, स्वाभाषिक 
गुणों से विशिष्ट और सायाधीश मानते हैं। श्रीवहलभजी कहते है कि ईश्वर ने 
जो कुछ किया है, सब अपने माहात्म्य से किया दै-माया के द्वारा नहीं। वहु 
निगुण होकर भी सगुण हैं । 

शाज्वार्थ के समय पर जब वल्लभजी राजा कृष्णदेव राय के दरबार में 
पहुँचे, उस समय उनकी अलौकिक शोभा और तेज से सारा वातावरण प्रकाश- 
मान हो उठा । उनके पहुँचते ही राजा श्रीकृष्णदेव राय सिंहासन से उठ खड़े 
हुए और वल्‍लभजी को बेठने के लिए उचित आसन दियां। राजा को देखकर 


दूसरे लोग भी अपने-अपने स्थानों से खड़े हो गये और श्रीवर्लभ का उचित 
स्वागत किया । 


जिस समय श्रीवल्लभजी राजसभ। में पहुँचने, उपत्त समय शंकराचार्य के 
भद्देतमत पर शास्तार्य हो रहा था | जब उनकी बारी आईं तो उन्होंने शंक्ररा- 
चार्य के अद्वेतमत का तकंपूर्ण तथ्यों के आधार पर खंडन फकरिया। श्रीवल्लभजी 
की इस सफलता से अद्वेतमार्गी बहुत खिन्‍न हुए । लेकिन वे किसी प्रकार भी 
श्रीवल्लभजी को परास्त करने की स्थिति में नही थे। श्रीवल्लभजी का भाषा 
पर प्रभाव, विषय पर प्रभुत्त और अपना पक्ष रखने की कला पर इतना सशक्त 
अधिकार था, कि विरोध पक्ष एकदम श्रीहीन-ता प्रतीत होने लगा। अस्त में 
सभी पडितो ने उनकी विद्वत्त। स्वीकार करके उन्हें 'आच।र्य' पद से अलंकृत 
किया । शीवल्लभाचार्य की यह अनुपम विजय थी। इससे उनकी यश-कंथा #म्पूर्ण 
देश मे फैली और उनके पिद्धान्तों का गम्भी रता से अध्ययन होने लगा । 

राजा श्रीकृष्णदेव राय वल्तभाचार्य की इस विजय से बहुत प्रभावित हुए 
और उन्होंने विधिवत्‌ उत्का मत स्वीकार कर लिया। महाप्रभु॒ वत्लभात्षार्य 
का नागरिक अभिनरदन हुआ और विजयतगर के हजारों तर तारियों के सम्मुस्त 
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उल्हें सोने के पिहासन पर बिठाकर उनकी पाण्डिल्यपूर्ण वाकशक्ति, उनकी 
बविद्वत्ता एवं गोपाननन्दन श्रीकृष्ण में अस्तीम भक्ति के लिए उनकी असस्‍्यर्थना की 
गई । यह एक अद्भुत समारोह था। ऐसा समारोह उस नगर अथवा उस क्षेत्र 
में अपनी तरह का पहला था | उस समारोह में एक विशेष बात यह हुई कि 
आीवल्लभाचार्य ने उपस्थित जन-समृह से यह पूछा कि क्या उनकी कही' बातों 
में किसी एक व्यक्ति को भी शका है ? एक स्वर से उत्तर मिला- नहीं । 


उसी सभा में वल्लभाषार्य के एक शिष्य ने उनकी अनुमति से उन आचार्यों 
से क्षमा याचता की, जिनको शास्त्रार्थ होते समय वल्लभाचार्य की तकंपूर्ण 
बाते अच्छी नहीं लगी थी, और जिन्हे किसी प्रकार से मानसिक ब्लेश पहुंचा 
था। वयोंकि शाप्त्रार्थ मे कभी-कभी कट्ु सत्य भी मुंह से निकल आते हैं। 
लेकिन वललमाचार्य ने कभ्मी कठोर सत्य या कठु वचन का सहारा नहीं लिया, 
उतका हृदय बडा कोमल और वाणी बहुत मधुर थी। स्वभावतः वे कंठोर 
वचन बोल ही वहीं सकते थे । केवल आशकावण उन्होंने क्षमा याचना को थी । 
उत्तकी इस साधुवादिता पर उपस्थित समाज ने उन्हें धत्य-धन्य कहां । 


वत्लभाचार्य की तीर्थयात्रा 


विजयनगर के नागरिक अभिननन्‍्दन और समारोह के अवसर पर राजा 
श्रीकृष्णदेव राय ने प्रश्चुर मात्रा मे धत और सोने-चादी को सामग्री वल्लभाचार्य 
को भेद की । सोने, चादी के इन बर्तनों और कई सहस्न सुद्राकोष की ओर इगित 
करते हुए महाप्रभु ने कहा-- राजन | आपने भगवान्‌ के प्रति जो श्रद्धार्भक्ति 
प्रदर्शित की है, हमारे लिए वही महत्वपूर्ण है। इस धनराशि का हम क्या 
करेगे ? हमारा कार्य तो पृथ्वीतल पर विचरण करना और गोपालनन्दन श्रीकृष्ण 
की भक्ति का प्रचार करना है । अतः यदि आप अनुमति दे, तो इसे आचार्य 
समुदाय में वितरित कर दिया जाय ।” मद्दाप्रभु की बात सुनकर राज! को बहुत 
हर्ष हुआ । 

वहाँ से लौदकर महाप्रभू ने अपनी माता को प्रणाम किया ओर भगवान्‌ 
की आराधना की। दूसरे दिन प्रातः ब्रह्मबेला मे स्तानादि से निवृत्त होकर नियम- 
पुर्वक अपने सम्प्रदाय मे प्रवृत्त होने के निमित्त सहामन्त्र का उपदेश भ्रहण करने 
के लिए श्री विष्लमंगलाचार्यजी को स्मरण किया । वे उन दिनों वृन्दावन में रहते 
थे। स्मरण करते ही वे तत्काल वहाँ प्रकट हो गये । 

शअीवल्लभाचार्य ने उन्हे साष्दांग प्रणाम क्रिया औौर उनकी विधिवत्‌ पूज[- 
अर्चना की । इसके बाद महाप्रभु ने पृज्यपाद विल्वमगलजी से अपना निवेदन 
कह सुनाया । महाप्रभु की बात सुनकर विल्वमंगलजी बहुत प्रसन्‍्त हुए। उन्होंने 
आीवल्लभाचार्य को बताया कि “द्वारिकाधीश भगवान्रु ते प_ुझे आदेश दिया था 
कि मैं उस शुभ घड़ी की प्रतीक्षा कह, जब भागवत्‌ सम्प्रदाय को रक्षा के लिए 
तुम्हारा अवतार होगा । भगवान श्रीकृष्ण के आदेश से इस शुभ दिल की प्रतीक्षा 
मैं बड़े मनोयोग से करता रहा हैँ। समय जाते देर नहीं लगी कोर तुम्हारे 
स्मरण करते ही आज यहाँ उपस्थित है।” 

श्री विर्वमगल ने श्रीवल्ल भ को सम्प्रदाय का पूर्ण इतिहास बतलाया और 
पूरे विधि-विधान के साथ उन्हे दीक्षित किया | अपने सम्प्रदाय के उत्थान के 
लिए भगवान्‌ के अवतार श्रीवल्लभाचार्य से उन्होंने कहा-- बत्स | इस कलिकाल 
मे वैदिक एवं धार्मिक कर्मकाण्ड में लोगों की श्रद्धा नही रह गई है । चारों भोर 
से धर्म पर भाक्रमण हो रहे हैं और व्यक्ति की धर्म-कर्म के प्रति श्रद्धा कम होती 
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जा रही है। ऐसी स्थिति में अब तुम आलस्य का त्याग करके, भक्तियोग का 
प्रचार तथा भगवान्‌ की महिमा का गुणगान करोगे, तभी सनातन धर्म को रक्षा 
हो सकेगी |”! 


श्रीवल्ल भाचार्य ने अपने दीक्षा-गुद् श्रीविश्वमगल का उपदेश श्रद्धापूर्वक 
स्वीकार किय्रा और विधिवत्‌ उतकी पुजा-अर्च॑ना करके उन्हे भावभीनी विदाई 
दी । श्रीविल्वमगलजी वहा से प्रयाग भा रहे थे । 


अपने देश के अधिकाश धर्माचार्ोँ के साथ सबसे बड़ी दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति 
यह रही है कि वे अपने मत यथा सम्भदाय के पक्ष में कुछ कहने की अपेक्षा दूसरे 
मतमतान्तरों पर आक्षेप अधिक करते रहे हैं। यही कारण है कि धर्म-प्रचारकों 
में सह-अस्त्ित्व की अपेक्षा प्रतिदृवन्द्रिता को भावना सर्देव काम करती रही है 
और परिणामस्वरूप वे वैरभाव से ग्रसित रहे हैं। महाप्रभू वह्लसाचार्य इस 
स्थिति से परिचित थे । वस्तुतु:ः पडितो एवं आचार्यों के इस प्रकार के क्षुद्र 
आचरण से वे क्षुब्ध थे। अतः उन्होंने निश्चय किया कि वे सम्पूर्ण देश 
का भ्रमण करेंगे और भगवान्‌ श्रीकृष्ण का युणयान करके उनको भक्ति की ओर 
लोगो को माक्ृष्द करेगे । इस पुनीत और मंगल कार्य के लिए किसी अन्‍य मत 
या सम्प्रदाय पर आक्षेप अनावश्यक एवं समय का अपव्यय था। 


इस प्रकार के पविन्न सकल्प के साथ वह्लभाचार्य ने तीर्थ श्थानों में जाकर 
भक्ति प्रचार का शुभारम्भ करने का चिश्वय किया । कलियुग से मन, वाणी 
और विचार को सात्विक बताये रखते के लिए तीर्थ स्थानों के दर्शनो से मधिक 
कोई दूसरा उपाय नहीं है। साथ ही ऐसे स्थानों पर ऋषि, मुनि और तपश्वियों 
के ससर्म का लाभ भी मिलता है। अतः मह्दाप्रभु ने दक्षिण भारत के तीर्थस्थलों 
में जाने का कार्यक्रम निश्चित किया । अपने निश्चय की सूचना उन्होंने विजय- 
नंगर के राजा भीकृष्णदेव राय को दी। राणा महाप्रभ के शिष्य हो गये थे और 
अपना अधिकांश समय महाप्रभु के सामीष्य में बिताते थे । तीर्थ जाने की महा 
प्रभु की इच्छा जानकर वे बहुत दुखित हुए। उन्हें ऐसा लगा जैसे उनका बहुत 
बड़ा सहारा टूट रहा हो । लेकित महाप्रभु के समझाने पर वे संनुष्ठ हो गये 
और स्वय कुछ दूर तक उन्हे पहुँचामे गये । 


इस यात्रा में वललभाचार्य में अपना पहला विश्राम पंपापुर में किया । वहाँ 


उन्होने भगवान्‌ श्रीराम की पूजा की और भागवत का पाठ किया । इसके बाद 
वे ऋष्यमृक, वेकटाचल, कांचीपुरम्‌ और चिदास्बरस भादि तीयों का दर्शन 
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करते हुए दक्षिण द्वारका पहुँचे । वहाँ पहुँचकर उन्होंने पुनः श्रीमद्भागवत्त 
पुराण का परायण किया। वही पर श्रीराधवाणवार्य वामऋ एक विद्वान ने महाप्रभु 
से शकर बेदान्त और मायावाद की चर्चा छेड दी। रा्वाचार्य का अभिप्राव 
मह्ाप्रभ्नु समझ गये । यह शास्त्रार्थ के लिए आह्वान था! श्रीवल्लभाचार्थ और 
राषवाचार्य का शास्त्रार्थ कटुवारहित आनन्दरर्ण वातावरण से आरम्भ हुआ। 
दोनो आचारयों ने यूक्ति और तफंएर्ण ढंग से अयने-तपने मत को उपस्यित 
किया । श्रीरादवाचार्य अपने विषय के पूर्ण ज्ञाता थे। लेकिन ये बहुत समय तक 
मद्दाप्रभु के तेज के सामने दिक ने सके । अन्त में वे वल्लभावार्य के मत के प्रति 
अपनी सहमति व्यक्त करते हुए, उनके अनुयायी हो गये। 

वहाँ से सुत्रह्मण्यम्‌ तथा अनेक तीर्थों, लगरो, ग्रामों एवं उपबन्नों को पवित्र 
करते हुए वे श्रीरामेश्वर म्‌ पहुँचे । श्रीराभेश्वरण के पवित्र क्षेत्र से श्रोभागवतत 
का पारायण किया और वहाँ से वोताद़ि गये । वोताद्ि क्षेत्र मे पहले से ही 
उनके भक्त एकजित थे। वहाँ कुछ ऐसे लोग भी थे, जो शकालु थे और अपनी 
अल्पज्ञता के कारण शका समावात के जिए किप्ती अलौकिक वस्तु अथवा कार्य 
का प्रत्यक्ष दर्शन करना चाहते थे। महाप्रभुु अपने इन शकालु भक्तों को इच्छा 
जान गये | फिर क्या था । उसी क्षण उप्त निर्जल स्थान में पवित्र जल की एक 
निश्षरिणी तीव्रगति से वही प्रवाहित होने लगी। महांप्रभ्मु के इस पुनीत प्रताप 
का प्रभाव उपस्थित व्यक्तियों पर अच्छा पडा । जो शंकालु लोग थे, वे भी यह 
कौतुृहल देखकर आश्चर्य मे पड गये और यह मानकर कि महाप्रभ्ु वास्तव से 
चमत्कारी महापुरुष हैं, उनके अनुयात्री हो गये । 

इसके पश्चात महाप्रभ्ु पद्मनाभ क्षेत्र मे पधारे । उनकी पवित्र कीति की 
यह कथा सुनकर वहाँ के राजा उनके दर्शन के लिए आये। दर्शनार्थी राजा को 
अश्यन्ध उदांस और खिश्ननचत्त देखकर महाप्रभु ने इसका कारण पुछा। अपने 
प्रति वल्लभाचार्य का यह स्नेहयूर्ण व्यवहार देखकर राजा का मन भर आया | 
उन्होंने कहा--महप्रश्ु | जीवन में मैं प्रसन्न था। किसी प्रकार की कमी 
नहीं थी। मेरे पूज्य पिता ते मेरा बिवाह एक अध्यन्त सुशील और सुन्दर कन्या 
से किया था। लेकिन विवाह के कुछ ही समय के बाद से मेरी पत्नी किसी प्रेत 
व्याधि से पीड़ित होकर अचेतन अवसुथा में पड़ी रहती है। वह क्षीणकाय हों 
गईं है और उसकी स्त्री-सुलम शारीरिक कमतीयता भी समाप्त हो गई है । इसी 
कारण मैं बहुत चिन्तित और दुखी है ।” 

श्री वल्लभाचार्य ने तृल्मयता से राजा की बाते सुनी उन्होंने अपने शिष्म 
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दामोदर की ओर देखा । दामोदर अपने गुरु का आशय समझ कर एक् पात्र में 
उनका चरणोदक लेकर राजा के साथ उनके महल में गये और चरणोदक को 
अचेत अवस्था मे पडी राजा की पत्ती के शरीर पर छिडका। चरणोदक का 
स्पर्श पाते ही रानी अँगडाई लेती हुईं ऐसे उठ बैठी, जैसे बडी सुख-शान्त्रि की 
निद्रा से जगी हो । लम्बी अवधि की प्रेत-ब्याधि के कारण उनके शरीर की 
समाप्त कोमलता पुनः लौद आईं और रानी पूर्णरूप से स्वस्थ और सुन्दर 
दिखने लगी । 

चरणोदक का यह अद्भुत प्रभाव देखकर राजा और उनके परिवार वातजे 
आत्मप्रिभोर हो उठे । यह समाचार बातो-ही-बातों में तगर भर में प्रचारित 
दी गया । महाप्रभ्ु के दर्शनो के लिए भीड लग गईं । राजा और उत्तके परिवार 
ते विधिवत्‌ अपनी इतज्ञता ज्ञापित की और उनके अनुयायी हो गये । 

यहाँ से तीथों में भ्रमण करते और श्रीज्ागवत सम्प्रदाय का प्रचार करते 
हुए महाप्रभ्ु गुजरात मे परम पुनीत चर्बदा के सुरम्य तद पर पहुँचे । नर्वदा के 
पातन तट पर वल्लभाषचार्य ने कुछ काल तक निवास किया । कथा-वबार्ता की 
विधिवत व्यवस्था थी । भद्याप्रभभु दारा कही जाने वाली श्रीमद्भागवत कंथा का 
रसास्वादन करके अपने जीवन को सार्थक बनाने वाले भक्तों की संख्या निरन्तर 
बढ़ती रही । 

गुजरात में महाप्रभ्ु के प्रतास काल मे कुछ जैतियों ने उतसे शात्ार्थ करके 
उनकी महिमा और प्रभाव कम करने का पड्यंत्र किया | शात्मार्थ में जेने मु्ति 
बुरों तरह परास्त हुए। महाप्रभु के भ्राव और भक्तिपूर्ण वचनो के आगे उसका 
कोई तक ठट्दर नहीं सका । जब महाप्रभू ने यह कहा कि 'हमारे लिए तो 
सारा विश्व ही भगवद्मय है--विश्व के कण-कंण में हम उन्तकी उपस्थिति 
अनुभव करते हैं । इसलिए हमारे लिए हिसाक्रारिणी भावना का अस्तित्व हो 
नहीं है”“---तो उनके इन बहुमूल्य वचनों से जैन साधु निरुत्तर हो गये । 

उन दिनों जैतियों का गुजरात प्रदेश में बहुत प्रभाव था। जेन साधु पूजे 
जाते थे। लेकिन महाप्रभु के साथ इस शाज्लार्थ में उनकी विजय से जेमियों का 
पराभव हो गया। जनता में उनकी प्रतिष्ठा चंद गईं। लोग बड़ी संख्या 
से बल्लभ सम्प्रदाय की और आाक्ृष्द होते लगे | 

यों तो वल्लभाचार्स जी भगवात्र के अंशावतार थे और उनकी सभी लीलायें 
अदभुत थीं, किन्तु कभी-कभी कुछ चमत्कारी घटनायें भी स्वतः हो जाया करती 
थीं । जब महाप्रभु गुजरात में ही प्रवास कर रहे थे, कि एक दिन बहेलिये के 
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जर से भागता हुआ एक हिरण आकर उनके चरणों में लोदपोद गया। 
उसके पीछे बहेलिया धनुष-बाण लिए दौड़ा आया । बहेलिये को देखते ही हिरण 
का बच्चा और अच्छी तरह से उनके चरणों में दुबक गया । 

ज्योही महाप्रभ्ु पर बहेलिये की दृष्टि गई, वह अपना धनुष-बाण दूर फेक- 
कर हाथ जोडकर खडा हो गया और अत्यन्त विनम्नतापूर्वक बोला “महाराज ! 
मैं एक विशाल राज्य का स्वामी था। कुसज्ु में पडकर दुर्व्यक्षती हो गया और 
नीचतापूर्ण कार्यों में लग गया । यहाँ तक कि क्षत्रिय कुल में जन्म लेने पर 
भी, पृज्य ब्राह्मण कुल की कन्या को बुरी नजर से देखा । कुपित होकर उस 
बआहाण ने मुझे शाप दे दिया कि तू बहेलिए की तरह उस समय तक॑ इधर-उधर 
भागा करेगा, जब तक किसी दिव्य महात्मा के दर्शन से तुम्हारे पाप घुल 
नही जाते ४! 

और अधिक विनीत होकर उस व्यक्ति ने कहा--“महात्मन्‌ ! मुझे ऐसा 
लगता है कि वह दिव्य महात्मा आप ही हैं, जिनके दर्शनों से भेरे पापों का 
शमतन होना है ।” इतना कहकर वह व्यक्ति महाप्रश्चु के चरणों मे लेट गया । 
वललभाचार्य ने उसे शान्त किया और आशीर्वाद देकर उसे बिदा किया । 

दक्षिण प्रदेश के तीथों की यात्रा समाप्त करके महाप्रभु राजस्थान और 
मध्यप्रदेश के तीर्थ स्थानों में भ्रमण करते रहे । वे उत्तराखण्ड में बदरीनाथ, 
केदारनाथ, गगोत्री आदि का दर्शन करके काशी लौट आये । लेकित वे काशी में 
त्तिवास के लिए नहीं आये थे । बहुत थोडे समय तक ही वे काशी में रुके और 
फिर अपने शिष्यों को लेकर पूर्व प्रदेशों के तीथों के दर्शन के लिए चल पड़े । 


वललभाचाय का विवाह 


महाप्रभु वल्लभाचार्य में दूसरी बार तीर्थ यात्रा काशी से प्रारम्भ को । वे 
वहा से शिवगया गये । थोडे समय तक बहा निवास करने के बाद आगे बढ़े 
और भ्रमण करते हुए पूवश्चिल के सभी प्रमुख तीर्धा का दर्शन करके भारतभूमि 
की एक परिक्रमा प्री कर ही। जहा उत्तके मन में अपने देश से सभी तीर्था 
का भ्रमण पूर्ण कर लेने एवं वहा जाकर विधिवत पूजा-अर्चना करने का संतोष 
था, वही इस बात की कमी खटकती रही, कि अभी तक ऊर्होंने भगवान्‌ के 
मन्दिर आदि का निम्रणि नही करवाया । उचत्त दिनों ये बहुत लोकप्रिय हो चुके 
थे और देश था दूर के संभागो में उनकी ख्याति पहुँच चुकी थी । लेकिन इससे 
उनके मन भे शान्ति नह्ठी थी। उन्होंने अनुभव किया कि केवल व्यक्तिगत लोक - 
प्रियता से कुछ नद्दी होने वाला है। अतः उन्होंने विजयूनगर और गुजरात का 
दूसरी बार भ्रमण किया। यात्रा भें अपने प्रेमियों एवं अनुयागियों से उन्होंने 
मन्दिरों एवं भगवान्‌ के स्थायी स्मारकों के तिर्माण करवाने की चर्चा की । 
फिर क्या था। उनके आदेश प्र कई मुरुय स्थानों पर मन्दिरो के निर्माण 
प्रारम्त हो गये । 

मन्दिरों का निर्माण करवा कर उनसे भगवान्‌ ग्रोपालनन्दन को सुप्रतिष्ठित 
करा कर, उत्तका उद्देश्य सक्तिभावना को चिरस्थायी पद अंदांगन करवा था | 
हिन्दू धर्म में मूर्ति पूजा की व्यवस्था है। मूर्ति पूजा की कह्दी-कहीं आलोचना 
भी की गई है। इन गालोचकों के लिए कुछ अधिक से कहकर, हम यहाँ बेवल 
इतता कहेंगे, कि ये आालोचनाये' अज्ञानवश हैं। सूति पूजा प्रतीकात्मक है । 
अपने इंष्टदेव और अपने बीच तादात्म्य स्थापित करने के लिए, अथवा अपने 
की ईएबर के निकट अनुभव करने के लिए, हम भूति की पूजा उसे प्रतीक भान- 
क्रर करते हैँ । 

महा प्रभ्चु॒ बल्लभाचार्य का भी यही उद्देश्य था कि लोग भागवत सम्भदाय 
की समझे , बूझे और उसके अनुरूप क्षाचरण करे'। उनका विश्वास था कि 
मातव को चिरस्थायी सुख और शान्ति देने वाला यही सम्प्रदाय है। इसीलिए 
मन्दिरों और स्मारकों का निर्माण करवा कर उसमें गोपालतन्दत को प्रतिष्ठित 
करके, उनकी पूजा और कीर्तन आदि की स्थायी व्यवस्था होनी चाहिए। इछ 
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अकार की व्यवस्था से पूजा और भगवत्‌ कार्यों के प्रति लोगो मे सहज अनुराग 
जढेगा औंर वे अरने को भगवान्‌ से जोड़ेंगे--उनमे तदादात्म्य स्थापित करने में 
मन लगायेगे। 

धामिक लोग जग को ब्रह्ममथ मानते हैं। इसके कण-क्रण में ईश्वर की 
उपस्थिति स्त्रीकार करते हैं। “जो कुछ है, भगवानतु का है?--कुछ लोग तो 
यहां तक मानते हैं और इपी प्रकार से आवरण करते हैं। महाप्रभु बल्नभाचार्य 
भी इप्तों विचारधारा के थे । वे जो कार्य भो करते थे, ईश्वर को समर्पित होकर 
अथवा उल्होीं के लिए करते थे। तब भला उनका संकृल्य पूरा क्यो न हो ? उनके 
प्रयास-परिश्रम से हरि मल्दिरों की स्थापना होने लगी और हजारो-हजारो की 
सह्या में लोग तुनसी की माला और कठी धारण करके उनके विविवत अनुयायी 
हो गये । 

तीर्थ स्थानों की दूसरों बार परिक्रमा करने के उद्देश्य से महाप्रभ्भु विगयनगर 
पहुँचे । वहाँ तदी में स्तान करके वे श्रीविदुलनाथजी को प्रणाम करने के लिए 
ज्योदी झुक्ते कि स्वयं भगवान्‌ प्रकद होकर बोले -- “अब आप दूसरी बार तीर्थ 
स्थानों में जाने का अपना विचार त्याग दे। मैं भक्ति के और अधिक प्रचार के 
लिए आपके यहा अवतार ग्रहण करना चाहता है। आपके लिए योग्य कन्या काशी 
में है। आप काशी लोद चलें |” श्रोविदुतजों का यह आदेश सुनकर महाप्रभ्रु को 
कुछ अजीब सा लगा । किन्तु यह भगवान्‌ का आदेश था। अत इस आज्ञा को 
शिरोधारये करके वे काशी की ओर लोौद पडे । 

जिस प्रकार श्रोविदुनजी ने महाप्रभु को आदेश दिय्रा था कि वे गुहस्थाश्रम 
मे प्रवेश करें, उप्तो प्रकार काशो निवास परम जिद्धालु श्री देवभदूद को स्वप्ता- 
वस्या में आदेश किया कि वे क्षपती सुशोल कन्या का विवाह अत्यन्त शद्धा से 
श्रोवल्लभाचार्य से कर दे । 

इपर, प्रयाग आदि तोयों का दर्शव-भ्रमण करते हुए महाप्रभु वल्लभाचार्य 
काशों आये और उधर पडित देवभदूद जो उतके दर्शनों के लिए उनके स्थान 
पर पहुँचे । देवभदूद जी ने अयने आते का उद्देश्य और भगवान का आदेश कह 
सुनाया । 

पंडित देवभद्‌ठ की बात सुनकर महाप्रभु ने अत्यन्त विनीत एंवं श्रद्धापृर्ण 
शब्दों मे निवेदन किया“ अभो मेंसे माताजों जोवित हैं। विवाह के सम्बन्ध 
में तो बाते' वे ही करेंगो ।” पंडित देशभदृद को इस प्रकार समझा कर उन्हें 
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विदा कर दिया और कुछ अपने शिष्यों को माताजी तथा दूसरे सम्बन्धियों को 
लिवा लाने के लिए अपने गाँव भेज दिया । 

माताजी तथा अन्य बन्धु-बान्धवों के भा जाने पर पहले तो गुरुक्ुल की' 
मर्यादा के अनुसार समावर्तन संस्कार हुआ और फिर शुभ मुहूर्त भे अपनी 


पृज्यमीया माताजी तथा बडे लोगो से भाज्ञा लेकर उन्होने प्रहस्थ आश्रम में 
प्रबेश किय । 


महाप्रभु के विधाह की चर्चा सुनकर भारतवर्ष के कोने-कोने से उनके शिष्य 
इस महान उत्सव मे सम्मिलित होने के लिए काशी आ गये । शुभ मुहूर्त में बड़े 
उत्साहपूर्ण वातावरण में विवाह कार्य सम्पन्त हुआ। उत्तकी माताजी को प्रस- 
स्तता का वारापार नहीं रहा। सुन्दर और सर्वगुण सम्पन्न पृश्नवंधू पाकर 
उनका रोम-रोम पुलकित हो गया । भगवासु को अवत्तार देने बाली देवो इल्लमा 
उन मातामं से भिन्न थीं, जो वेवल प्रहस्थी की चिता और व्यवस्था मे अपना 
जीवन व्यतीत कर देती हैं। साधारण कोटि की माताग्रे' अपने बच्चों का पालन्‌- 
पोषण करके उन्हें बडा करती हैं, वित्राह करती हैं भौर फिर-पोते-पोतियों से 
परिपृण घर को हरा-भरा देखवा चाहती हैं। यद्दि बहु के संतान हाने मे कुछ 
विलम्ब हुआ, तो देवी-देवताओं की मनौतियाँ प्रारम्भ कर देती हैं । +ह मातृत्व 
का सद्रज स्वभाव है । 

दि इललमा का स्वभाव इससे थोडा भिन्‍न था अथवा समय और परिस्थित 
के कारण जोवन को दूसरे दृष्टिकोण से देखने का हो गया था। उनके पति 
जीवन पर्थन्त पूजा अर्चना मे लगे रहे--शहस्थ होते हुए भी उदारमना महाहमाः 
का जीवन व्यतीत किये । पुत्र ने बालपन से ही अपने को श्रीगोपालनन्दन को 
अपित कर दिया और अपनी अलौकिक प्रतिभा और अदुयुत ईप्रवरीय शक्ति से 
बहुत थोडे समय में श्रीमागवत धर्म की ध्वजा स्थायी रूप से फहराकर स्रय भी 
लोक़भ्रतिष्ठित एवं पुजनीय हो गया । विजयनगर के धर्म सम्मेलन मे अपने बेटे 
की ईश्वरीय प्रतिभा का प्रभाव उन्होंने स्वयं अपनी आंज्ों से देखा था। वहां 
उपस्थित विभिन्‍न सुम्प्रदाय के पंडितों पर विजय प्राप्त कर वल्लभाचार्य ने जो 
अलौकिक यश भर्जन किया, उससे वे खूब अच्छी तरह परिचित थी-- पिजयवगर 
का नागरिक अभिनत्दत और वहां के राजा कृष्णदेव द्वारा महा प्रभु का कनका- 
' भिर्षेक उनकी आंखों के स|ममते हुआ था। किसी साता के गौरव और गरिमा 


को ज़ढ़]ने के लिए उसके पुत्र की इतनी लोक प्रतिष्ठा और मान्यता बय] 
कम हैं ? ह 
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देवि इल्लमा अपने पुत्र की लोक मान्यता और भगवात्त में उनके प्रेम 
से परम सतुष्ठ थी। वे जानती थी कि उन्होने किसी साधारण बालक को 
अपनी कोख में धारण नहीं किया था। इसलिए उनका स्वभाव साधारण 
माताओ से भिन्‍न था । किल्तु जब महाप्र8 के विवाह का विधान बत गया, ता 
उन्होंने परमाननद का अनुभव किया । वे अत्यन्त प्रसन्न हुई और अपने भाग्य 
को सराहा । 


विवाह के पश्चात्‌ महाप्रभ्भु छः महीने काशी भें रहे और अपने शिष्यों को 
नियमित रूप से श्रीमागवत्‌ कथा का उपदेश देते रहे । अपने मत के अनुरूप 
भार्या पाकर वे परम्‌ सन्तुष्ट थे। सभी शुभ लक्षणों से युक्त उनकी पत्नी हर 
प्रकार से महाप्रभु के कार्मों में योगदान करने के लिए उत्सुक रहती थी । 


महा प्रभु ने अब तीसरी बार तीर्थों की प्रदक्षिणा करने के सकल्प से काशी 
से प्रस्थान किया । वें सर्वप्रथम बैद्यनाथजी गये । वही पर एक दिन भगवातु ने 
प्रकट होकर उनसे कहा-- ब्रज में जाकर मेरी पुजा और सेवा का प्रकार 
निश्चित कीजिए ।” भगवान को इस दिव्य आज्ञा को शिरोधार्य करके महाप्रभ्ु 
अपने शिष्यो समेत ब्रज में आ गये । 


बजवासी वल्लभाचार्य 


वैद्यनाथजी का दर्शता पूजत करके महातभु अजमण्डब की और चल पड़े । 
ब्रज की यात्रा करते समय उसके सतत मे परस उत्साह और उम्रग था। वे उस 
भूमि मे जा रहे थे, जिसकी धरती स्वयं भगवा कृष्ण ने अवतरित होकर 
अनेक लीलायें की थी और जिसको पवित्र घूल शरीर भे लग जाने से अनेक 
पापों से सहज ही में छुदकारा मिन जाता है। रास्ते के तीर्थों और पवित्र 
स्थानों को देखते और भगज्दभक्ति का प्रचार करते हुए बुछ ही दिनो में महाप्रश्न 
ब्रज की पवित्र धरती पर पहुँच गये। अपने शिष्यों सेव भगवान का कीर्तन 
गायन वररते मह्ाभ्रभु जब ब्रज में पहुंचे, तो वहाँ आनन्द को लहर दोड़ गई | 


हजा ते की सख्या से लोग उनका दर्शन करने के लिए दौड आये। भक्तों की 
भीड लग गई । 


ब्रजबासियों से श्रोकृष्ण की बाल-लोलायें सुनकर वल्लभाचागे आनन्द 
विभोर हो जाने थे और उनकी आंखों से प्रेमाशु॒ बहने लगता था। गिरिराज 
गोवर्धन, जिनकी पूज्रा की व्यवस्था रवय॑ भगवान की प्रेरणा और दृच्छा से 
हुई थी, अपने को उनके समीप से पाकर महाप्रसु बहुन प्रसन्‍त थे । गिरिराज 
ग़ोवधंव की पूजा के सम्बन्ध में एक परम पुनीत कथा श्रीमद्भागवत्‌ में कही 
गई है । वह कथा बहुत ही आनन्ददायक और साथ ही उद्दृेश्य(र्ण है। 

कातिक मास में अन्नकूद के पर्व पर ब्ृज़ में इन्द्र की सामूद्धिक पूजा की 
परम्परा अतीत काल से चली भाती थी । वह पूजा ब्रगवासी इन्द्र के प्रति 
अपनी कृतज्ञता प्रकट करने के लिए करते थे। इन्द्र वर्षा के स्वामी है, उचित 
वर्षा से अनाज और भास की पैदाबार होती है, जिससे मनुष्यों एवं गरायो, 
सब ७ जीवन निर्वाह होता है। इसाविए वर्ष में एक दिस इन्द्र की पृभा होनी 
चाहिए, इस त्रिचार से ब्रजबासी अन्यकूद के दिन इच्ध की पूजा अनन्त काल से 
करते भा रहे थे । 

भगत्रानु तो अस्तर्थामी हैं। उन्हें ज्ञात हो गया कि इन्द्र को इससे अभिभान 
हो गया है। भगवान्‌ भक्तों का मभिमातर चूर कर देते हैं। वयोकि वे भक्तों 
का कल्याण करने वाले है। अभिमाती अथवा अहंकारी व्यक्ति मे विवेक और 
सर्दुविचार का अभाव हो जाता है, उसे उचित अनुचित का ज्ञान नहीं रह 
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जाता । अपने किसी भक्त के हृदय से अहकार के अक्गर को समूल नष्ट करने 
के लिए भगवान को कभी-की अभ्रिय कार्य भी करने पड़ जाते हैं। इसी 
उद्देश्य की पूत्रि के लिए भगवानु के मन मे यह विचार आया कि इन्द्र के मत 
की गलत धारणा दूर होनी चाहिए कि वे वर्षा के स्त्रामी हैं । 

परम्परा से चली आा रही प्रथा के अनुसार कातिक मे अन्नकूट के दिन 
बज में धर-धर पूजा की तैयारी' धुम-धाम से हो रही थी। गली-कूचे, जिधर 
भी जाइये, घी की सुगन्ध से सम्पूर्ण वायुमण्डल प्रभावित था। कही से खेलते 
हुए गोपाननन्दन श्रीकृष्ण जी, नन्‍्द जी के १८ पहुँचे और उनसे पृछ्धा--बाबा 
थी ! आज घर-घर में पूडी-पकवाव बनाया जा रहा है। जिधर जाभो, उधर 
से घी की सुगत्ध भा रही है । खीर और वाना प्रकार की मिठाइयाँ तैयार की 
जा रहो हैं--आज वया कोई विशेष पर्व है 

प्रेमपर्वक बालक गोपालनन्दन को अपनी गोद से बैठा कर बडे स्नेह से 
उतके पिर पर अपना हाथ फेरते हुए नन्द बाबा ते सविस्तार पूजा की तैयारी 
के सम्बन्ध मे बताया । उनकी बाते सुनकर गोपालनन्द ने कहा-- बाबा जी ! 
भला वर्षा के लिये इन्द्र की पूजा क्यो ? यहू सब तो ईश्वर के अधीन है । इससे 
तो अच्छा यह होगा कि आप लोग गोवर्धन की पूजा करे । उस पर उगी हरी- 


हरी घासो को चरकर अपनी गाये दूध देती हैं और कप्ती-कभी अधिक वर्षा के 
कारण ग्वाल बाल वही जाकर विश्वाम कर लेते हैं ।”” 


शोकृष्ण ने ऐसे ढज़ु और युक्ति से ये बाते कही कि वे तन्‍द बाबा को भा 
गई । उन्होने श्रजमण्डल मे सूचता घुमवा दी कि सभी गोप आज गिरिराज की 
पूजा करते चलेंगे । सूचना मिलते ही सभी लोग तैयार की गई सामग्री जपती- 
अपनी बेलगाडियो पर रखकर गिरिराज की ओर चल पडे। भध्यान्ह में 
गिरिराज को पूजा हुई और, उन्होंने प्रकट होकर पूजा स्वीकार की । इसके बाद 
उपस्थित गोप, गोपियों एवं ग्वाचबाल ने प्रसाद ग्रगरण किया । 

जब इन्द्र को यह गूवना मिली तो वें बहुत असन्तुष्द हुए । उन्होंने अपने 
प्रधान गण श्यामउत्तक को बुलाकर कहा--/ब॒च में ऐश्वी मूसलाधार वर्षा करो, 
भिपसे सम्पूर्ण ब्रजसाःल में पाती ही पानी दिखने लगे और गोपों को सिर 
छिपाने तक का भो आश्रय कही से सिन्रे ।”? 

इन्द्र के कोप के परिणाम स्वढप सात दिनीं तक ब्रज में मुसलाधाए वर्षा 
होती रहो । जमुना में बाढ़ आ गई । सरोवर और बावलिय भर गई । लेकिंत 
गोपों एवं रबालबालो का कुछ ने बिगड़ा । भगवान्‌ ने गिरिराज की अपनी भरता 
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के बल उठाये रखा और सभी ब्रजवासी उत्तके नीने उतकी महिमा 3] ग्रुणगात 
करते हुए आनन्दपृर्वक सब लीला देखने रहे । 

जब महाप्रश्चु ब्रज में पहुंचे तो गोपों ने उन्हें बताया कि जिस भुना से 
भगवान श्रीकृष्ण ने गिरिराज को धारण किया था, कालान्तर में गिरिराज पर 


वही भुजा प्रकद हुई । सर्वप्रथम उत भ्रुजा का दर्शन परम भाग्यवास सदू पाड़े 
को हुआ था । 


सदू पड़े ते स्वय महाप्रभ्नु को बताया-+ मेरे पास एक परम सुन्दर, सब 
लक्षणों से युक्त गाय है । सब गायो के स्षाथ प्रातः चरने जाती थी और सायंकाल 
सबके साथ लोद जाती थी | बहुत दृध देती थी | लेफित कुछ दिनों ब)द उसके 
स्वभाव में अभूतपुर्व ५रिवतल द्वो गषा । वहू दिल भर सब गायो के साथ ढेर मे 
रहती थी, किल्तु जब दिन ढलने लगता, तो वहू सब से जलग हो जाती और 
बहुत विलम्ब से अकेले घर लोटती थी। उस गाय ने दूध देवा बन्द कर, दिया ।!! 

उन्होने आगे बताया -- मुझे ऐसा लगा कि कोई चोरी से मेरी गाय को 
दुंह लेता है। इसलिए मैं एक दिल गाय के साथ-साथ दिन भर रहा। संध्या द्ोने 
लगी तो देखता हूँ कि वहू गाय अन्य गायों से अलग होकर गिरिराज की 
ओर जाने लगी । मैं भी उसके पीछे-पोछे उसी तरफ बढ़।। थोड़ी देर मे गाय 
ऊपर चढ़ गईं। तब तक में भी उसके पास तक पहुँच गया था। महाराज ! 
इसके बाद जो अलौकिक हश्य्‌ मैंने देखा, सहसा अपनी आँखों पर विश्वात्त नही 
हुआ । एक भुजा आप्माव को और उठी हुई थी और गाय प्रांस में खडी 
होकर, अनवरत धार से दूध गिरा रद्दी थी । यह सब कुछ देखकर मैं मावाक 
रह गया ।!! 

सदु पाड़े यह सब कहते जा रहे थे और महाप्रश्चु अपने शिष्यों एवं अन्य 
सपस्थित व्यक्तियों समेत मत्र मुग्ध द्ोकर सब बालें सुन 5 हे थे। सदू पाडे ने 
बताया “उस भुजा को दूध प्रिला जैसे के बाद मेरी गाय पर्वत के नीचे उतर 
भाई और अपने घर भा १६ । यह उसका नित्य को काम हो गया था ।”! 

वस्तुत: इस झ्ुजा का आाविर्भाव ठीक उसी दिन हुआ था, जिस दिन 
चम्पारण्प में बल्लभाचार्य का जन्म हुआ था । जब कदू पाड़े ने अहू अलौकिक 
हश्य देखा, तो गाव वालो को उन्होंने सारी कथा ब्रतलापमों थी।णों भी थह्ट 
कथा सुनता, वही सब काम-काज छोडकर गिरिराज पर्बत परः जाकर उस परम 


पुनीत भुजन का दर्शन करता । इस प्रकार बहां ब्रजवासियों का भारी मेला 
 आान्‍्लगा रहुदा | 
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सद पाडे को एक दिन गोपाल नन्दन श्रीकृष्ण ने दर्शन दिया और कहा -- 
“तुझ्हारी इस गाय का दूध मुझे बहुत प्रिय है। मेरे लिए निश्य उसी का दूध 
लाओं ।”” जब वह गाय गाभित हुई और दूध देना बन्द कर दिया तो पाडे जी 
दूसरी गाय क्रा दूध लेकर सेवा मे उपस्थित हुएं। लेकिन दूसरी गाय का दूध 
भगवात ने स्वीकार नही किया। उन्हें स्वप्त हुपा कि “'श्रीनन्द राय जो के 
गायो के कुल की एक गाय कल तुम्हारे गो-समूह में आग्रेगी। वह जमुनावती 
गाव के धर्मदास की गाय है । जब तक तुम्दारी गाय दूध नहीं देती, तब तक 
मैं इसी गाय का दूध पीऊेगा ।” 

गोपालनन्दत की इच्छानुसार वह गाय स॒दू पाडे के ढेर मे आ गई ओर 
सन्ध्या होते ही भ्रुजा के समीप जाकर उसे दूध पिलाने लगी। इस प्रकार दूध 
पिलाकर वह गाय कही अन्यत्र न जाकर यही बेठ गई। समय पर उस गाय 
को घर पहुँचा मत देखकर धर्मदास अपने भतीजे कुस्मनदास को लेकर उसकी 
खोज में निकले । वे लोग घूमते-धामते गिरिराज पर पहुँचे । 

क्री गोपालनन्दन ने तत्काल उन दोनों व्यक्तियों को प्रेरणा दिया कि “मै इस 
गिरिराज परत पर अवतरित हो गया हूँ। तुम इस गाय को घर ले जाने का 
प्रयत्न ने करो । इसे धद पाड़े की ढेर मे भेज दो। धर्मदास और कुम्मनदास 
ने भगवातु को साष्टाग प्रणाम किया और अपनी गाय को सह पाड़े की ढेर मे 
भेजकर चले गये । 

कुछ समय तक भगवातु को केवल एक भुजा ऊपर को उठो दिखाई देती 
रही । अन्य कोई अग नही दिखता था| कुछ व्यक्तियों ने विचार क्रिया-- 
जमीन की मिट॒दी तिकालकर पूरी मूत्ति को ऊपर लाना चाहिये । उसी समय एक 
अज्ञात तरस्वी वहां प्रकद हो गये और लोगो को सम्बोधित करते हुये कहा--- 
“जी कुछ होता है, ईश्वर की इच्छा से होता है और उसके पीछे कोई न कोई 
भगवत इच्छा रहती है । अतः भाप लोग इस मृत्रि को ऊपर लाने की कोशिश 
ते करें। समय आमने पर भगवात्र स्वयं पूर्ण रूप भे प्रकट होगे !” और सचमुतर 
ऐसा ही हुआ । कुछ समय बाद उच्र सूत्ति का मुख प्रकट हुआ । सू्वि का मुख 
प्रकद होने से ब्रजवात्ती बहुत हृषित और आनन्दित द्वो उठे । 

जिन दिनो महाप्रभु॒ वल्लभावार्य वैद्यगायथ धाम से थे, उन्ही दिनो उन्हें 
भगवात्‌ ने आदेश दिया--'मैं गिरिराज गोवर्धन पर अलक्षत्र रूप से प्रकट हूँ ॥ 
आप वहाँ जाकर मुझे पूर्ण रूप से प्रकृद करें। मेरी पूजा की विधि निर्धारित 
कीजिए ।/ भगवान्‌ का यह भादेश शिरोधार्य कर महाप्रभु मथुरा आये और 
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बज में जाकर भगवात् की अनेक लीला कथाएँ सुने । जिस समय सदृ पाडे 
गोपालतन्दन की लीला कथा का रसास्वादन करा रहे थे, महाप्रश्ु परमशान्ति 
पित्त से कथा सुनते जाते थे और उनकी भांखों से भासू की अविरल धारा बहु 
रदी थी । फिर सब लोगो ने भगवान के नामों का कीर्तन करते हुए गिरिराज 
की ओर प्रस्थान किया । बहुत बड़ा जन समूह साव-साथ चल रहा था । भंगवत्‌ 
नामों के उच्चारण और जयघोष से सारा ब्रजमण्डल आनन्दित हो रहा था। 
उस जन समूद्द का नेतृत्व स॒दू पांडे कर रहे थे और उनके पीछे-पीछे महा भर 
और उनके शिष्य गण थे । 

जब महप्रभ्नु उस स्थान पर पहुँने तब शीवायजी की पूर्णमूततिि का दर्शन 
हुआ । प्सत्तता के कारण जयघोष से आफाश पाताल एक हो गया। महाप्रभु 
का प्रभाष ब्रजवासियों को ज्ञात हो गया । कई दितो तक गिरिराज पर भेला 
लगा रहा । आज भी नागपचमी के दिन यहा मेला लगता है और कई हजार 
बजवासी श्रीनाथजी के दर्शनों के लिए आते हैं । 

श्रीनायजी की मूर्ति के पूर्णल्प से प्रकट होने के बाद कुछ काल तक महाप्रश्नु 
ने ब्रजमण्डल में तिवास किया। उन्होंने भीवाथजी के लिए एक भन्दिर का 
तिर्माग करवाया और भगवान की पूजा की विधि निश्चित किया। लेकिन 
श्रीनाथजी जैसे महिमामय भग वात के लिए एक साधारण सा मन्दिर बनवाकर 
भह्माप्रभु को सन्‍्तोष नहीं था। वे मत ही सन एक बड़े मन्दिर के भिर्माण 
के लिए विचारमस्त रहे और श्रीमाथजी की पूजा पद्धति के विस्तार पर विचार 
करते रहे । 


महाप्रभु के पृत्र-रत्न 


भगवात्त विश्व के नियंत्रक है और उन्ही क्री प्रेरणा और दच्छा से संसार 
के सभी कार्य होते हैं। श्रीवाथजी की प्रेरणा से गिरिराज पर्वत पर जो साधा- 
रण सन्विर बनवाया गया, उससे महाप्रभु को सन्‍्तोष नही था। भगवान्‌ तो 
अत्तर्यामी हैं--सबके मन की बात जानते है। वे महाप्रभ्नु के इस मानसिक 
दुख का कारण जाने गये । वल्लभाचार्य एक विशाल मन्दिर बनवाता चाहने थे, 
किस्तु इसके लिए उन्तके पास धन का अभाव था। रुपये आये कैसे ? कमी घन 
संग्रह को इच्छा उनके सन में उठी ही नहीं । विजयनगर से राजा श्रोहृष्णदेव 
राय ने अपार सम्पत्ति महाप्रभ्ु की सेवा मे क्षपित॒ किया था । जिसे उन्ही। वहाँ 
उपस्थित पडितों एवं विद्वानों मे इस तरह बँठवा दिया था, जिस तरह कथा के 
बाद प्रसाद वित्तरित किया जाता है । 

श्रीनाथजी की प्रेरणा से गिरिराज पर्वत पर जब मन्दिर बनाने का संकल्प 
हुआ तब धन की कमी थी । लेकिन ब्र॒जवासियों के उत्साह से एक मन्दिर बन 
गया। किन्तु साक्षात्‌ जगदीश्वर का मन्दिर इतना साधारण बने, इसको 
लेकर उनके मन में पीड़ा बनी रही । भगवान महाप्रभु के हुंदय से इस पीछा को 
निकाल्नना चाहते थे | कह। जाता है. कि सगवातु को जिस समय 'ैसी इच्छा 
होती है, उप्तके लिए वैसे ही उपकरण उपस्थित हो जाते हैं। इसे सयोग कहा 
जाय, अथवा भगवत्‌ इच्छा, एक दिन अस्बाला के एक सेठ प्रणमल महाप्रश्ु 
के दर्शन के लिए आाये और मन्दिर के निर्माण के लिए एक लाख सुपग्रे देने को 
कहा । महाप्रभु को इससे बडी असत्तता हुई और उन्होंने सेठ पुरणमल को. 
मन्दिर बतचवान की आज्ञा दं दी। सेठ ने विचार-विमर्श के बाद मन्दिर के 
तिर्माण का कार्म प्रारम्त किया। विशाल सल्दिर को ग्राजवा में सेठ ने ए* 
लाख उपये व्यय किये, किल्तु मन्दिर पूर। न हो सका । 

पूरणमल उत्साही और जग्न वाले व्यक्ति थे। वे दक्षिण भारत ग्रये ऑर 
वहाँ से बहुत बड़ी धनराशि अजित करके पुन, लाये। मन्दिर का निर्माण कार्य 
पूरा हो गया । उसे तरह-मरह के बेलबुंढे और विन्कारों से आकर्षक बनाया 
गया और फिर एक शुभ दिन और सुहूर्त मे श्रीनायत्री को उसमे प्रतिध्ठित 
किया गया । 
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कई वर्ष तक ब्रज से तिवास करने के बाद श्रीनाथषजी के पुजन आदि की 
पूर्ण व्यवस्था करके और उतकी आज्ञा लेकर वल्लभाचार्य काशी लौद गये। वहीं 
प्र उनकी पत्ती श्रीमती महालक्ष्मी की प्रस पवित्र कोख से श्री गोपीनाथ का 
जन्म हुआ । इसके दो वर्ष बाद स्वयं भगवान्‌ श्री विद्वलेशजी ने महाप्रश्ु के पुत्र के 
रूप में जन्म लिया । उतका मन आनन्द छे भर गया। दूसरे पृत्र का नास 
उन्होने विदुलेश ही रखा । कुछ बडे होने पर इत बच्चों की विधिवत शिक्षा- 
दीक्षा की व्यवस्था की गई । उन्हे श्री भागवत्‌ सम्प्रदाय के अनुरूप शिक्षा दी 
गई और सभय आने पर वे अपने पृज्य पिता के आशीर्वाद और प्रभाव से सर्व- 
गुण सम्पन्त विद्वान हुए। सभी वेदशास्त्रों का विधिवत ज्ञान उन्हें था। बहुत 
छोटी उम्र में अपनी अदभुत और अलौकिक प्रतिभा से सब को चकित कर 
देने वाली उन बालकों की वरदायित्ती वाणी से भक्ति और श्रद्धा की अभिरल 
धारा प्रवाहित होती थी। अपने पुत्रों के इस विलक्षण गुण को देखकर 
महाप्रभ्नु आनन्द से पुलकित हो जाते थे। महाप्रश्चु स्वयं भववारी पुरुष थे-- 
किसी लोकिक सुख के प्रति उनकी कभी इच्छा न होती थी। उन्तका सारा 
जीवन भगवदुमय्‌ था। उत्तका अवतार संसार में लौकिक सुख भोगने के 
लिए नही, वरत् संसार के दुःखी लोगों को सुख का मार्ग दिखाने के लिए 
हुआ था। अतः अपने इन दोनों पुत्रों को अपने अनुरूप प्राकरः उन्हें हादिक 
प्रसत्नता थी । 

काशी में रहते हुए महाप्रभ्ु नियमित धर्म का उपदेश करते एवं श्रीभागवत 
पुराण का पारायण करते थे | उनके कथा-प्रवचन सें सहस्ली लोग सम्मिलित 
होते थे । उनको दिनो-दिन बढ़द्ी कीति और प्रभाव से मुश्लाओं को बड़ी 
जलन होती थी और वे मुप्तलमात शासकों को छत्तके खिलाफ उकसाते 
रहते थे। लेकिन महाप्रश्नु की दिव्य कान्ति और ईश्वरीय शक्ति के सामने 
सभी को ततमस्तक होना पड़ता था। एनके प्रत्यक्ष विरोध को शक्ति किसी में 
हीं थी । 

काशी लिवास के समय भहाप्रभु को एक दिन स्वप्त हुआ--/आप ब्रज में 
लोद आवे । आपकी अनुपस्थिति से मेरी पूजा में शिथिलता भा गई है ।! 
अपनी शिष्य मण्डली और स्वणनों के साथ महाप्रश्नु गिरिराज गोवर्धन दर्शन 
के लिए चल पड़े। मार्ग भें उन्होंने प्रयाग में त्रिवेणी तद पर भरैल ग्राम में कुछ 
काल तक निवास किया । 
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उन दिनो महाप्रभु चैतन्यदेव जी भी यहाँ भा गये थे । प्रयाग के सगम तद 
'पर भक्ति धारा के इन दो महान सम्तो का संगम एक अलौकिक घटता थी । 
इससे लोगो मे बहुत उत्साह और घर्माचरण के प्रति जाति पैदा हो गई थी । 
गगा, यमुना भौर अलक्ष्म सरस्वती के इस पुनीत संगम तठ पर यो ही वर्ष भर 
देश के कोने-कोने से यात्री स्तान और दर्शन के लिए आया करते हैं। वल्लभा- 
चार्य और चेतन्य॒देव, इन दोनों महाप्रश्चुर्रों के प्रयाग नित्रास की सूचना प्राप्त कर, 
इनके भक्तों एवं प्रेमियों की भीड लग गई। ये दोनो युग प्रवतृंक अवतारी 
महापुरुष थे और इन दोनों ते भक्तिधारा को ऐतिहासिक मोड दिया था। 
इन दीनो की भक्ति रस से सराबोर प्रेमपूर्ण वाणी से शताब्दियों से सदा 
सुर्गान्धत और दिव्य वातावरण वाला संगम त्द और भी अधिक सुगन्षित 
ओर, दिव्य हो उठा। 

प्रयाग की इस पुनीत धरती पर प्राचीन काल से ही ऋषि-मुरतिर्यों तथा 
साधु-सन्तो का समागम और संगम होता आया है। तिवेणी के सगम तट की 
पवित्रता ओर शोभा देखने की अपनी जिज्ञासा देवता भी सवरण नही कर पाते-- 
औरो की तो बात ही क्या ? लेकिन वल्लभाचार्य और चेतन्य महाप्रश्ु का जैसा 
समागम सगम तट पर हुआ था, वैसा कभी-कभी ही होता हैं और वह भी कई 
शताब्दियों मे केवल एक बार । इसी प्रकार का एक सगम आठवीं शताब्दी में 
भी हुआ था--जब शंकराचार्य जी कुमारिल भद॒ठ से यहाँ मिले थे । उस समय 
कुमारिल भट॒ट छद्महप से बौद्धों के सध में प्रवेश करके, शिक्षा प्राप्त करने एब 
अपने बौद्ध गुरुओ की आलोचना करने के कारण प्रायश्चित स्वरूप धान की भूसी 
की अग्नि में अपने प्राण की आहुति दे रहे थे । उस संगम में उत्साह का अभाव 
था, लेकिन धामिक एवं ऐतिहासिक हृष्टिकोण से बहुत महत्वपूर्ण थभा। वल्लभा- 
चार्य और चेतन्यदेव का भिलत अलौकिक था | कुछ दिलों के प्रेम ओर भक्ति- 
पूर्ण समागम के पश्चात्‌ वल्लभाचार्य त्रज की ओर और चेतस्यदेव पुरी की ओर 
प्रस्थान फिये । 

वल्लभाचायंजी के पहुँचने पर ब्रज में आवन्द की लहर दोड़ गई। 
भक्तों की अपार भीड़ उमड->उमड कर आने लगी। पेड़ों एवं जंगलों में 
हरीतिम। छा गई और लताये फूलों से लद गई। मन्दिर यो ही शोभा और भाभा 
के स्थान होते हैं--लेकिन मंहाप्रभु की उपस्थिति से श्रीवाथ जी को विशेष 
प्रसन्‍्तता एवं सन्‍्तोष हुआ, इसका प्रत्यक्ष आभास उनकी सूर्ति के दर्शन से ही हो 
जाता था । 
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गिरिराज गोवर्धन पहुँचते हो मह्ाप्रभ्नु ने श्रीनाथजी की पूजा का सम्पर्णी 
कार्य अपने हाथ में ले लिया । कथानकीतन का कार्य सदा चनता रहता था। 
महाप्रभ्नु के आागमन को सूचता पाकर उनके शिफप्य जाने लगे। सेठ पृरणमल 
भी आये । ऊूहोने श्रीनाथजी के मन्दिर मे प्रवेश कर पूज। करने की आज्ञा 
चाही । महाप्रभु ने उनकी लगन और भक्तिपूर्ण आम्नह बेखक़र आज्ञा दे दी। 
अपने हाथों चलन और सुगन्धित पवित्र वस्तुओं से श्रीवाथजी की पूजा अर्चना 
करके सेठ प्रणमल परम प्रसन्‍न और सल्तुष्ड हुए । इसके बाद उन्होने 
महाप्रश्चु को साष्टाग अगाम किया। महान ने से> प्रणमत्त को आशीर्वाद 
देते हुए कहा--'जबं तक ससार में चन्द्र और सूर्य हैं, तब तक तुम्हारा यर. 
बना रहेगा ।” 


अहा प्रभु द्वारा संन्यास ग्रहण 


मानव जीवन की उपयोगिता क्या है--विवेकी मनुष्यों के मानस पदल 
अर यह प्रश्त बार-बार अथवा जीवन में अनेक बार आता है। इसका उत्तर हम 
ऋवयं अपने आप दे सकते हैं। हमने अपने जीवन में कितनी सफलता अजित 
की--इस प्रशत के उत्तर का आधार यही है। लेकिन सुरुय प्रश्त यह है कि 
हम सफलता किसे कहे--धन-दौलत ब्र्जतज को--अथवा हमारे जीवन से 
समाज को वया लाभ हुआ, इसको ? वस्तुत: मनुष्य जीवन की सफलता का 
मुल्यांकन, उसके बौद्धिक एवं चारित्रिक स्तर के साथ-साथ, उनमें निहित 
सा्वेजनिक कल्याण को भावना के आधार पर होता है । 


सेठ प्रणमल बहुत प्रसन्‍त थे । उत्के हृदय में अपार शान्ति विराज रही 
थी । उन्होंने अपने जीवन के अर्जन का एक बहुत बडा भाग गिरिराज गोवधंत 
पर श्रोनाथजोी के मन्दिर निर्माण पर खर्च किया था। हजारो की सख्या में 
लोग प्रत्येक दिन भगवान के दशेन हेतु उस मन्दिर में आते थे। वह मन्दिर एक 
स्थायो महत्व॒ की वस्तु हो गया था। भगवान्रु की पूजा अर्चना की वहाँ 
विधिवत व्यवस्था थी। जो दर्शनार्थी आते, मन्दिर के निर्माण कला की भी 
प्रशसा करते नही अघाते थे । वहाँ आने पर उनकी आँखे उस सुन्दर विशाल 
मन्दिर की वस्तु कला को देखकर तृप्त हो जाती थी। वहाँ लौकिक और 
पारलौकिक दोनों आनन्द प्राप्त होता था । यह सब देख-देखकर सेठ पूरणमल 
परम असन्‍्त होते थे । उनकी प्रसन्नता को शब्दों की सीमा में आबद्ध करना 
सम्भव नहीं है | क्या लाखों-करोड़ों की सम्पत्ति अजित करने वाले उस व्यक्ति 
को, जो जीवन भर स्वार्थपूर्ण कार्यों में लगा रहा हो और अपने परिवार की 
सीमा के बाहर की दुनियाँ का हित चिन्तन कभी नहीं किया, अपनी अतुल 
सम्पत्ति को देखकर कभी वैसा उल्लास और आत्मिक आनन्द प्राप्त हुआ 
डोगा, जैसा उस व्यक्ति को होता है, जिसकी दृष्टि में सार्वजनिक हित, 


व्यक्तिगत स्वार्थ की अपेक्षा हर हालत में श्रेष्ठ होता है ? 
फा०--११ 
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उत्तर स्पष्ट है । परोपकारी और 'बहुनन हिताय बहुजन सुखाय' के 
सिद्धान्त में आास्था और विश्वास रखते वाले व्यक्ति अपने जीवन और इसके 
बाद भी समाज द्वारा सम्मानित होते हैं ओर स्वार्थ मे पड़े लोगों की स्थिति 
इसके विपरीत होती है। 


श्रीवाथ जी के मन्दिर निर्माण और भगवान को मन्दिर में प्रतिष्ठित करके 
चल्लभाचारय जी भी परम सन्तुष्द थे। भगवान्‌ की पूजा आगे भी अवाधघ गति 
से चलती रहे, इसकी भी व्यवस्था हो घुकी थी । इससे महाप्रभ्ु के मन भे बड़ी 
शान्ति थी। वे कुछ दिनो के लिए उन स्थानों में जाकर, जहाँ-जहाँ उसकी 
प्रेरणा से मन्दिरों का निर्माण प्रारम्भ हुआ था, उनकी प्रगति देखन। चाहते थे। 
संयोग से सेठ पुरणमल ने भह्ठाप्रश्नु को अम्बाला चलने के लिए निमन्चरित किया । 
वे तत्काल तैयार हो गये। अम्बाला में महाप्रश्ु का बहुत अच्छा स्वागत-सत्कार 
हुआ | वहाँ से उन्होंने र/जस्थान एवं गुजरात की भी यात्राये की | गुजरात मे 
श्रीभागवतत सम्प्रदाय की प्रगति पर उन्हें बहुत सन्‍्तोष और प्रसन्नता थी । बहुत 
थोडे समय वहाँ निवास के बाद वे बज में लौद आये। 


श्री बल्लभाचार्य जी परम मर्यादित् एवं धर्मात्मा महापुरुष थे। किसी प्रकार 
की तिलिस्मी अथवा चमत्कारिक कार्य से उनका कोई लगाव नहीं था | लेकिन 
ऐसे सत्पुरुषो के जीवन मे भी कस्ती-कभी इस प्रकार के अवसर आ जाते हैं, जब 
थोडे बहुत चमत्कारिक कार्य करने पड़ते हैं । 


थी वैद्यनाथधाम से जब महाप्रभ्॒ प्रथम बार सथुरा पहुँने, तो लोगो ने 
उन्हें बताया कि “मुसलमान शासकों द्वारा हिन्दू लोगों पर बहुत अत्याचार हो 
रहा है । विश्राम घाद पर एक मुसलमान शासक में एक ऐसा बल लटका दिया 
है कि जो हिल्दू उस घाट पर स्नान करने जाता, उसकी चोटी उस यस्त्र के 
प्रभाव से कट जाती हैं और उसे दाढ़ी उग आती है ४” वास्तविक बात यह 
थी।फि उत दिनों लोगों को तरह-तरह के जातंक और छल से धर्म परिवर्तन के 
लिए जियश किया जाता था । 

महाप्रश्रु ने दिल्‍्दुओं को यह आतंनाद सुतकर अपने एक शिक्ष्य को अभि- 
मंत्नित्‌ मंत्र लिखकर दिया जौर उसे विश्वाम घाट पर लटका देते को कहा.। 
उस मनन के प्रभाव' से मुसलमानों कौ दाढ़ी का सफाया हो जाता था और उसके 
स्थानेअरम/लवोटीउग जाती थी। बादशाह इश्नाहिम लोदी के पभ्मासदों ने उसे 
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जब इस चमलारी घदना को सूचता दो, तब उसने अपने आदमियों से हिन्दुओं 
को जबरदस्ती धर्म परिवर्तत न करने का आदेश दे दिया । 

महाप्रभु वल्लभाचाय॑ वस्तुतः भक्ति-स्वहूप द्वी थे । उनके द्वारा स्थापित 
श्रीक्षष्ण भक्ति की धारा आज भी अबाध गति से प्रवाहित हो रही है । वे यह 
भच्छी तरह जानते थे कि धर्मलता भक्ति रूपी अवलम्ब के बिना दिशाहीन हो 
जायेगी । अतः किसी मत-मतान्तर को उलझन में पडे बिना, उन्होने भक्ति का 
मार्ग अपनाया और जीवन भर उप्त पर अडिंग रहकर आगे बढते रहे । अपने 
जीवन के अन्त के समीप पहुँचने पर जब अपने कार्यों परः उन्होने एक विहृगम 
इृष्टिपात किया, तो उन्हे बहुत संतोष था । उन्हे ऐसा अनुभव हुआ कि जिस 
'कार्य के लिए उनका जन्म हुआ था, वह पूरा हो चुका है । 

इस सतोष के साथ उनमें अत्यधिक गम्भीरता आ गईं। वे शान्त और 
(स्थिर हो गये । श्रीताथ जी की पूजा का कार्य भार योग्य और अधिकारी शिष्यों 
'को सोप दिया । उन्होंते सन्‍्यात्त लेने का तिश्वय किया। इसके लिगे पत्नी 
से आज्ञा लेना अनिवार्य था। अत' एक दित श्रीमती महालक्ष्मी जी को 
सम्बोधित करते हुए उन्होंने कहा-“देवि | मैंने ग्रहस्थाश्षम का भलो-माँति 
पालन कर लिया है। भगवान्‌ को कपर से हमारे दो सन्‍्तान भी हैं, जो गोत्र 
वृद्धि करके पितरों को सन्तुष्द करेंगे। भब मैं दूसरे आद्रम में प्रविष्द होना 
चाहता हूँ। इसलिये अब तुम मुझे सत्यास ग्रहण करने की आज्ञा दो ।”” 

देवि महालक्ष्मी को साक्षात्‌ देवरूप अपने पति के इस निश्चय से बहुत दुःख 
हुआ । किन्‍तू उन्होने पति के मार्ग में किसी प्रकार का गतिरोध उत्पन्न नहीं 
“किया । वल्लमभाचार्य से उन्होने सदा सहयोग करके, धर्म एवं निष्ठापूर्वक सच्चे 
अर्थों में सहर्धामणी के कर्तव्य का पालन किया था। अब जीवन के सन्ध्याकाल 
के समीप पहुँचकर भला वे मुखर केसे होती ? अतः इसे भगवान्र की इच्छा 
ओर, प्रेरणा जानकर उन्होने 'मौन स्वीकृति लक्षणम्‌! के अनुसार अपनी 
सहमति दे दी । 

मह्मप्रभ वललभाचार्य के संन्यास ग्रहण करने के निश्चय की बात देश के 
"कोने-कोने में स्थित उनके शिष्यों को ज्ञात हुईं। सत्यास आश्रम दो प्रकार का 
होता है । पहले में शिखा-सृत्र छोड़कर दड धारण करके भगवान का ध्यान किया 
जाता है । दूसरे में परिवार से अलग होकर शिखा-सूत्र धारण करते हुए एकानन्‍्त 
अक्ति की व्यवस्था है। परम भागवत होने के कारण महप्रभु ने इस दूसरे प्रकार 
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के संभ्यास को स्वीकार विया । उन्होंने काषाय वदर्ध के साथ शिखा-सूत्र और 
चिदंड धारण किया भौर इस आश्रम की मर्यादा के अनुसार अपना नोास 
पूर्णानन्‍द रखा । 


उनके इस दिव्य रूप दर्शन के लिए उनके बहुत शिकध्य वहाँ दूर-दूर से 
आ पहुँचे । संध्यास ग्रहण करने के बाद छः दितो तक तो वे अपने परिवार मे ही 
भीजन करते रहे । इसके बाद काशी में गगातृठ पर भा गये और भनियमानुसार 
भिक्षात्त प्रहण करने लगे। 


भगवान वललभाचार्य का यहू दिव्य रूप देखने के लिए हजारों नर-मारी 
गंगा तट पर चोबीक्षों घंटे बैठे रहते और भजन कीतंन करते रहते थे । यह 


चैसा ही दिव्य दृश्य था, जिसका वर्णन हमे शाज्लों-पुराणों के पवित्र आस्यानों 
में मिलता है । 


महाप्रभु का लीला प्रवेश 


यह प्रकृति का नियम है, जो जन्म लेता है, वह मरता है। मरने की बात 
सबको ज्ञात रहती है--केवल समय का ज्ञान नही रहता । इसीलिए जीवन रूपी 
गाडी का पहिया चलता रहता है और हम इसे जिन्दगी की सज्ञा देते हैं । 

संसार के सभी प्राणी जीवन और मृत्यु के वश मे हैं--न जीवन धारण 
करने पर उनका वश है, न म॒त्यु को रोकने मे । लेकिन अवतारी पुरुषो के साथ 
यह सिद्धांत लागू नहीं होता । जीवन और मृत्यु दोनो पर उत्का समान अधिकार 
होता है । जब महाप्रभु ने अपने जीरन के कार्यों पर दृष्टिपात किया, तब उन्हें 
परम सत्ोष हुआ और उन्हे ऐसा लगा, जेसे इस भू-लौक पर जिस कारण उनका 


अवतरण हुआ था, वह पूर्ण हो गया है और यहाँ से भब चलना चाहिए । यह 
विचार आते ही उन्होने सन्यास प्रहण करने का निश्चय किया था। 


सन्यास ग्रहण करने के कुछ ही दिनो पश्चात्‌ भभवात् ते प्रकट होकर उनसे 
कहा--““आपने जिस उहं श्य से यह अशावतार ग्रहण किया था, उसकी पूर्ति हो 
गईं। श्री महाभागवत सम्प्रदाय के प्रचार-प्रसार से जन मानत् धािक कार्यो 
में रुचि ले रहा है और धर्म-अधर्म की परिभाषा समझने में सक्षम हो गया है । 
अब आप अपने लोक में चले ।” इसका आभास तो उन्हें पहले से ही हो रहा 


था| अब भगवान्‌ की इस स्पष्ट आज्ञा को शिरोधारय्य करके उन्होने शरीर त्याग 
की तेयारी कर ली । 


सन्यास प्रहण करने के कुछ पूर्व से उनके दिव्य मुख-मण्डल पर आश्चय- 
पूर्ण शान्ति छा रही थी । वे बोलते कम थे, और. अपना कार्य मार दूसरो को 
सौंपते जा रहे थे | इससे उनके प्रेसियो के मन में तरह-तरह की भाशका पैदा 


हो रही थी। उनकी आशंका निमूल प्रमाणित नही हुईं। महाश्रमु ने सन्‍्यास 
ग्रहण करने की घोषणा की । 


महाप्रभु की यह स्थिति जानकर उनके अहुत शिक्ष्य उनके साथ ही रहने 
लगे थे। काशी मे गगा का पविन्न तट। नीचे धरती और ऊपर आकाश । उनके 
बड़े पुत्र गोपीनाथ जी भी अपने पूज्य पिता की सेवा में जा गये थे | धीरे-धीरे 
महाप्रभु सभी बन्‍्धतों से मुक्त होते जा रहे थे । वे बहुत कम बोलते और सदा 


भगवान्‌ का स्मरण करते रहते । अन्त में उन्होंने शरीर के सब बच्चों को त्याग 
कर दिया । फेवल एक कौपीन शरीर पर शेष रह गया था । 


१६६ / आचाय-तरयी 


अपने बहुत से शिष्यो और गृहरुथ प्रेमियों को अपनी ओर निनिमेष हृष्ठि 
से देखते हुए उनकी आकांक्षा को समझ कर महाप्रभु ने अपना अन्तिम उपदेश 


देते हुए कहा --'शिष्यों ! मैं भगवान्‌ श्रोकृष्ण की आज्ञा से इस पृथ्वी पर आया 
था और अब उन्दी की भनुजझ्ञा से उनकी नित्य लोला में प्रविष्ट होने वाला हैं । 
भगवान की ही आज्ञा से मैंने भक्ति मार्ग का प्रसार किया । व््रोंकि इस विषय 
वासना से पूर्ण संसार में भक्ति का ही एकमात्र मार्ग ऐसा है, जो इस लोक की 
सम्पूर्ण कामनाओं को पूर्ण कर, परनोक में सदगति का मार्ग प्रशस्त करता है | 
इसलिए भक्ति का मार्ग कभी भी मत छोड़ता । मनुष्य अपने पूर्व जन्म के कर्मों 
के भी अभीत होता है और उनके अनुसार सुख-दुख उसे भोगने पड़ते हैं। पूर्वजस्म 
के कुल्यों के परिणाम स्वरूप दुखों से घबड़ाकर, यदि हम भगवान को दोष देने 


लगे, तो ५ह अज्ञान की बात होगी। चस्तुतः भक्ति को साधा के समान सानकर 
सदा-सर्वदा इसमे अ'सु्था रखनी चाहिए ।!! 


कुछ क्षण ज्रुप रहने के पश्चात्‌ उन्होंने फिर कहना प्रारम्भ किया---' अपने 
जीवन को सफल बनाने के लिए भगवान श्रीकृष्ण को भक्ति से अधिक सरल 
दूसरा कोई मार्ग नहीं है। कलियुग से नाता प्रकार की उलझनों में उससे होने 
के कारण व्यक्ति के पास घामिक कार्यों के लिए समय निकाल पाना कठिन है । 
ज्ञान की ऊँची-ऊंची बात अधिकांश लोग समझ नहीं सकते । ऐसी स्थिति में 
भक्ति का ही एक सहारा बचता है। अपने मत और वाणी को शुद्ध करके मनुष्य 
को अत्पल्त विनभयावनत द्वोकर अपने को भगवान वो शरण से ले जाना चाहिए । 
व्यक्तिगत सुख-दुख की भर से उदासीन होकर सदा दूसरों के कल्याण की चिन्ता 
करनी चाहिए। क्योकि दूसरों का कल्याण भगवान की श्रेष्ठ भक्ति का माध्यम 
है। स्वार्थ ल्‍्याग और अतिथि सत्कार से भी भगवात्तु प्रसन्न होते हैँ। किसी के 
अहित की इच्छा को सत में कभी मत आने दीजिए। इपसे मन की पवित्रता 
चलो जाती है और मत पाप की ओर जाता है । इसलिए मैं आरसे कहुँगा कि 
आप सदा अगवानू का स्मरण करते रहे भौर अपने सुख-दुख की चिन्ता जोड़कर 
अपने पड़ोसियों, अपने मित्रीं आदि को सुखी बनाने को कोशिश करते रहिए । 
'क्माज़ सेवा से भेगवर्न प्रसन्न होते हैं। यंदि आप भगवात्‌ के इस कार्यों में लगे 


रहेगे, तो वे प्रसन्न होक॑र स्वयं कल्पवृक्ष के समान आपके मनोरथ पूर्ण करेंगे--- 
क्षापको सुखो रहने का अ्रक्षय वरदान देंगे ।”” 


*ड्रतना उप्रदेशः करने के बाद महृँ्रभु चुप हो गये कौर बहुत शान्त होकर 
अयान संत ही. गये । ,. 


इस प्रकार ध्याजुमरत होकर: गंगा खुठ! पर बैठते का उनका यह सातवां 
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दिन था। भगवान्‌ भास्कर उदय हो चुके थे और धीरे-धीरे आकाश मे चढ़ रहे 
थे। इधर महाप्रश्नु वल्लभाचार्य भगवद नाम का उच्चारण करते हुए गंगा की 
ओर बढे। अपने पुत्र गोपीवाथ के लिए तट के पत्थरों पर तीन श्लोक लिखा 
और जल मे प्रवेश कर गये । वहा उपस्थित भक्तगण यह सोच रहे थे कि महाप्रभ 
स्नान करने जा रहे हैं। लेकित वे जल में प्रवेश करते रहे और फिर उसी में 
विलीत हो गये । वहाँ हाहाकार मच गया। कुछ क्षणों के बाद, जहाँ से महाप्रभ 
जल में प्रतिष्द हुए थे, वही से एक ज्योति उठी और आकाश मार्ग में विलीन 
हो गई । सबत्‌ १५८७ के आषाढ मास के शुक्लपक्ष की दितीया का वह दिन 
यथा। महाप्रभु ते तिर॒पन वर्ष को अवस्था मे उस दित लीला प्रवेश किया । 

महाप्रभु के शिष्यो को उनके परलोकगामी होने से बडा कष्द हुआ। सम्पूर्ण 
काशी की हिन्दू धर्मावलम्बी जनता में शोक व्याप्त गया । वल्लभाचार्य ने एक 
सम्प्रदाय की स्थायता की ओर उत्षकों स्थायी रूप देने के लिए भक्ति का प्रचार- 
प्रसार किया । उनके इस भक्ति आन्दोलत का प्रभाव सम्पूर्ण देश पर पड़ा और 
कुछ भागों में तो वे विशेष रूप से बहुत पूज्य हो गये । इसीलिए उनके परलोक 
गमन की बात जब फैली, तब उन जगहों के उनके भक्त बहुत्त दुखी हुए । 

यह बात अपने स्थान पर सत्य है कि किस्ती दल या सम्प्रदाय के अगुवा की 
मृत्यु के बाद भविष्य के कार्यक्रमों को लेकर एक श्रश्त उपस्थित दो जाता है । 
गतिरोध भी पैदा होने लगते हैं। लेकिन यदि अगुवा दूरदर्शी द्ोता है तो अपने 
जीवन काल में ही ऐसा कुछ कर जाता है, जिससे गतिरोध भथवा निराशा 
वाली स्थिति ही न आबे। महाप्रभ भगवान के अंशाचतार थे। उनकी दिव्य 
हृष्दि थी । अत्त: उन्होने श्रीभागवत सम्प्रदाय की केवल स्थापना ही नहीं को, 
वरतू उसे स्वायित्व भी प्रदान किया । उनके जीवन काल में ही उनकी प्रेरणा 
से अनेक मन्दिरों का निर्माण हुआ और विधिवत रूप से उनमें संगवातु को 
अतिष्ठित करके पूजा की व्यवस्था हुई । 

साथ ही श्रीकृष्ण प्रेमी, परोपकारी एवं निस्‍्वार्थ हजारों ऐसे लोगो को भी 
उन्होते दीक्षित किया था, जो सच्चे रूप में साधु थे। महाप्रभु के परलोकगामी 
द्वोने पर इन लोगों ने बड़ी तल्परतापूवंक उन जादशों को भक्त जनता के 
सामने पुनः प्रस्तुत किया। इसका परिणाम यह हुआ कि उत्तके न. रहने पर भी, 


उनके सिद्धान्त और आदर्श उनके भक्तो एवं घामिक जनता के पथ आलोकित 
करते रहे । 


भक्ति-धारा 


भारतवर्ष भक्ति परायण देश है । अनन्त काल से हम भक्ति के विचार की 
कथा विभिन्‍न प्रकार से सुनते आये हैं। महाप्रभ वल्लभाषाय॑ ने भक्ति भावना 
का भचार प्रथम बार प्रारम्भ किया हो, ऐसी बात तहीं थी । उसके पूर्व अनेक 
अंशावतार हो चुके थे, ऋषि-मुनियों का आाविर्भाव हुआ था और इन सबका 
जन्म किसी ते किसी उद्देश्य से ही हुआ था। हमते रामायण और गीता में पढ़ा 
भी है कि जब धार्मिक प्रवृत्तियाँ कमजोर होने सगदी हैं, असुर शक्तियों का 
प्राबल्‍्य बढ़ने लगता है, तब साधु जनो की पीड़ा और दु.ख दूर करने तथा , 
समाज में व्यवस्था स्थापित करने के लिए. भगवान इस धरती पर जम्स लेते हैं। 
ग्रोस्वामी तुलसीदास जी ने रामचरित मानस में इसे यो लिखा है-- 
जब जब होंइ धरम की दहातनी, 
बाढृहि असुर अधम प्रभिमान्ी । 
तब तब प्रभु घरि विविध शरीरा, 
हराह कृपानिधि सज्जन पीरा। 
कुरुक्षेत्र के धर्म युद्ध में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अजुन को सम्बोधित करते हुए 
कहा था--+जन्र धर्म का हास होने लगता है और असुर, अधम एवं अभिमानी 
लोग सज्जतों को पीड़ा पहुँचाने लगते हैं, तब मैं उसके कष्टो के निवारण 
हेतु, भनुष्य रूप में पृथ्वी पर अवतरित द्ोता हैँ ।” ईश्वर का पूर्ण मवतार 
हो अथवा अंशांवतार, उद्देश्य प्रायः एक ही होता है। कार्य कलाप मे अन्तर 
सम्भव है | 
जहाँ तक इतिहास हमारी दृष्टि को ले जाता है, वहाँ तक की सम्पूर्ण 
विचारधाराओं एवं स्थितियों के सिहांवलोकन से ऐसा ज्ञात होता है कि धामिक 
नेवाओ का प्रादुर्भाव अकस्मात्‌ नहीं, वरतू सुनियोजित रूप से भगवत्‌ इच्छा से 
होता है। और इस प्रकार से जितने अवतार हुये हैं, उच्त सबने अपने समय की 
स्थिति के अनुसार घामिक कांय॑ किये हैं, तथा धर्म की मर्थादायें स्थापित की 
“हैं । भगवान राम एवं श्रीकृष्ण का जीवतत आदर्श और मर्याश से परिपूर्ण है । 
जे पूर्मेश्पेण जवतोरी थे। इन्होंने किसी विशेष सम्प्रदाय अथवां भक्ति मार्ग 
की स्थापना नहीं कीं। लेकित जों अंशावतार हुए हैं, अथत्रा जो मनुष्यों पे. 
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देवता हुए हैं, उन सबका आविर्माव प्रयोजनप्र्ण हुआ है और उतमें से अधिकाश 
ने अपने-अपने रूप में भगवात की स्थिति, पूजा एवं अर्चना की विधि निश्चित 
की है । उदाहरण के लिए महाबीर, महात्मा बुद्ध, शंकराचार्य, रामानुजावायं, 
और, वललभाचार्य जैसी विभूतियों के जीवन चरित्र हमारे समक्ष हैं । 
शंकराचार्य का जन्म आठवीं शताब्दी मे हुआ था। उनके जल्म से लगभग 
तेरद सौ वर्ष पूर्व महात्मा मह्ाबीर और बुद्ध भगवान का जन्म हो छुका था । 
हाबीर ने सन्‍्यासी होकर जैन धर्म को प्रसारित किया और चन्द्रगुप्त मौर्य के 
शासन काल मे यह धर्म सम्पूर्ण साम्राज्य में प्रतिष्ठित रहा । किन्तु उनके पोते 
सम्राद भशोक द्वारा बौद्ध धर्म स्वीकार कर लिये जाते के कारण, जैन धर्म लुप्त 
प्राय हो गया और बौद्ध धर्म साम्राज्य भर मे प्रतिष्ठित हो गया। सम्राद 
अशोक ने इस धर्म को दूसरे देशो मे भी पहुँचाया। इसे विडस्बना ही माना जायेगा 
कि भगवान्‌ बुद्ध द्वारा स्थापित बौद्ध धर्म जिस भारत भूमि में पैदा हुआ, वहाँ 


अब मृतप्राय हो चुका है, किन्तु एशिया महाद्वोप के कुछ दूसरे देशों में अब भी 
लोकमर्यादित और, सर्व मान्य है । 


जैन धर्म बहुत काल तक न चल सका । जब तक राजान्रय श्राप्त रहा, 
तभी तक उसका बोलबाला रहा | बुद्ध धर्म के उदय के साथ जैन धर्म का 
पराभव प्रारम्भ हो गया। बुद्ध धर्म लगभग सौ वर्षों तक प्रभावकारी रूप में 
इस देश में सफलता पूर्वक चला। किस्तु बुद्ध भिक्षुओं में विलातिता की 
प्रवृत्ति आ जाने एवं बुद्ध बिहारो में अनेकानेक दोष उत्पन्न हो जाने से, 
जनता की श्रद्धा इससे दूर होती गई । बुद्ध धर्म के इसी अवनति काल में 
शंकराचार्य का प्रादुर्भाव हुआ और उनके मर्यादित जीवन तथा वाणी एवं 
विचार की पत्रित्रता ने जन मादस को बेहद तेजी से उतकी ओर 
आकृष्द किया और सम्पूर्ण देश मे शकराचार्य द्वारा स्थापित मत बहुमत में 
ही गया । 

महात्मा बुद्ध के प्रभावोत्यादक एवं हृदयगाही विचारों से प्रभावित होकर 
पुरुषों की तरह महिलाओ ने भी जब “सघ शरणम्‌ गच्छामि” की इच्छा व्यक्त 
की, तो भगत्रान्‌ बुद्ध ने मनाही कर दी थी। लेकिन कुछ समय बाद अपने 
प्रधान शिष्प आनन्द के बार-बार के इस प्रस्ताव से कि महिलाओ को भी संघ 
में प्रवेश की अनुमति दी जाती चाहिए, सगवात बुद्ध ने अनिच्छा से इसे स्वीकार 
कर, लिया । वे अपने इस निर्णय से प्रसन्न नहीं थे । उन्होने बहुत दुखी स्वर में 
कहां भा---आनल्‍्द, तुम्हारे बार-बार के आग्रह को स्वीकार करके मैंते महिं- 
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लाओं को संघ में प्रवेश को अनुमति तो दे दी, लेकिन इंसका परिणाम अच्छा नहीं 
होगा । अब इस सम्प्रदाय की आयु आधी रहू गई ।” 

भगवान बुद्ध महिलाओ के विरोधी नहीं थे। रथ वैशाली में तगरबंधृ 
अश्वपाली का आतिथ्य स्वीकार कर बुके थे । महिलाओं के प्रति वे श्रृद्धावान 
और दयालु थे । किन्तु वे जातते थे कि युंगों से स्त्री पुरुष के ख्षिचाव की कंस 
बिदु रही है । भर्यादित रूप से यह खिचाव तो सृष्दि का कारण बनता है, किन्तु 
जहाँ स्त्री-पुरुष सम्बन्ध मर्यादित नहीं होते, वहाँ दुश्चरिगता फैलती हैं और 
लोकमर्यादा भग होती है । भगवान बुद्ध आने वाली इस स्थिति से पूर्व परिचित 
थे। वे जानते थे कि अधिकांश भिक्षु बौद्ध विह्रों मे भिक्षुणियों के साथ रहते 
हुए लोकमर्यादा की रक्षा न कर सकेंगे और यह धर्म सर्वताधारण की दृष्टि से 
गिर जायेगा। कालास्त्र में यहीं हुआ । भिक्षु-भिक्षुणयों के सम्बन्ध चर्चा के 
विषय बन गये और जनता के बीच उनको प्रतिष्ठा गिरने लगी । 

शकराचार्य के भादुर्भाव तक बुद्ध विह्वारों की स्थिति बहुत शोचनोय हो 
चुकी थी। शक्रराचाये ने बौद्धों पर सैद्धान्तिक और उनकी तात्कालिक एि्ाति, 
दोनों दृष्ठियों से अहार किया । वे मेधावी, प्रतिभवान और सच्चे सकलल्‍प के 
भद्टापुरंष थे । उनमें अदस्य उत्साह औौर अदभुत लगत थी। उनके सामने पतनो- 
सुखी बोद्ध भिक्षु भौर उनके मत नदी के कितारे के पेड़ को तरह प्रमाणित हुए । 

लेकिन शकराचार्य के बाद जब रामानुजाचार्य बाये, तो उन्होंने शकर 
पघ्रिद्धान्तो का खंबन किया । उन्होने “ब्रह्म” सम्बन्धी शंकर के सिद्धान्त से विशेष 
रूप से अपनी असहमति प्रकट की और इसके स्थान पर अपनी व्याव्पा प्रस्तुत 
की । भूल सिद्धाल्त से मतभेद होने के कारण रामानुजाचार्य का शंकराचार्य के 
असद्भातो से मतभेद का क्षेत्र काफो विस्तृत हो गया था। लेकिन इससे विद्त 
समाज को बहुत कुछ सोचने समझने का अवश्चर मिला। धामिक आन्दोलन 

तर हो उठा । एक विशेष चिचारधार। ने जन्म लिया । शकर और रामानुज, 
दोनो सिद्धान्तों के सानने वाले आचार्यों ने, अलग-अलग अपनी व्यास्यायें प्रस्तुत 
की और तिर्णय पडित समाज पर छोड़ दिया गया । 

इस प्रकार घोमिक आन्दोलन या विचारो ने स्वस्थ परम्परा को जश्म 
पैंदेया । इसके बाद महाँप्रभु वल्लभाचार्य का समय आया। छादोंने श्रीमद्‌ 
"सांगवत चरित को अपना आधार बनाया और उसमें निद्ित भक्ति प्रिद्धाल्त 


'को प्रचारित प्रसारित किया । उनके सिंद्धान्तों को पुष्दि मार्ग के साम से 
आना जाँता दै । 
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महाप्रश्नु जहाँ सी जाते थे, श्रीमद्भागवत का पाठ करते और श्रीक्षष्ण 
महिमा से लोगो को अवगत कराते थये। वल्लभाचार्य ने कई बार समूचे देश का 
भ्रमण क्रिया और श्रीकृष्ण भक्ति का उपदेश दिया। उन्होने अद्व त-ह&त मत- 
मतान्तरी से सदा अपने अनुयायियों को दूर रखा और एकमात्र भक्ति का आश्षय 
ग्रहण करने का उपदेश किया । वास्तव में कलियुग मे इससे उत्तम भौर सरल 
मार्ग भी कोई अन्य तही है । जब प्रेम और श्रद्धा से ईश्वर का नाम ले लेने मात्र 
से मनुष्य को सदगति मिल सकती है, तो फिर अनेक मतन्मतास्तरों में अपने को 
क्यो उलझाया जाय । गोस्वग्मी तुलसीदाप जी ने लिखा है--- 

भाय कुमायें अन् आालपहें, 
नाम जपत मंगल दिसि दसहेँ ॥ 

वास्तव में बल्लभाचार्य और गोस्वामी जी के विचारों से एकदम समता 
है । गोस्वामी जी राम के उपाप्तक थे और वल्लभावचारय इृष्ण के । अलग-अलग 
नामो से यह एक ही ईश्वर की उपासना है । इन दोनो महापुरुषो मे अगाध 
श्रद्धा-भक्ति थी । अपनी विचारधारा को साफ़र एवं स्थायी रूप देते 
के लिए वल्लमाचार्य ने सन्दिरों का निर्माण करवाया एवं उनमें भूर्तियों की 
स्थापना की । 

शकराचार्य ने जब विलासी बौद्ध भिक्षुओं के आचरण पर प्रहार करना 
प्रारम्भ किया, तो वे क्रुद्ध हुए और कदी-कही शारीरिक बल प्रयोग की भी 
स्थिति जाई थी । जब रामानुजाबाय का आविर्भाव हुआ, तो उन्होंने शंकरा- 
चाय द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्वों की कड़ी आलोचना की । इससे धामिक 
ः वातावरण में एक प्रकार का तनाव बना रहा और बालोचना-प्रत्यालोचना:यें 






. ही रही । 

जिसे प्रकार बादलो के हृद जाने से आसमान स्वच्छ और स्विग्घ हो जाता 
है, महाप्रभ्रु वल्लभाचारय द्वारा प्रतिपादित भागवत सम्प्रदाय के प्रचार-प्रसार से 
धामिक जगत्‌ का वातावरण शान्त बोर मधुर हो गया। शताब्दियों से चलती 
आई, कट्ृता का वातावरण भक्ति की पविन्न धारा में घुलकर स्निग्ध हो 
उठा और विभिन्न हिन्दू मतावलम्धी एक मंच पर एक साथ बेठकर विचार- 
विमर्श करने मे सफल हुए । वल्लभाचार्य ने अपने जीवन में अनेक महान्‌ 
कार्यो किये, किन्तु उनकी यह एक ही उपलब्धि, कई कार्यों से सी कह्दी अधिक 
गुरतर है । 
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किसी वस्तु का निर्माण करना बहुत कठित होता है, लेकिन उसका विनाश 
सहज । धर्म और भत्त के नाम पर शताब्दियों से जो मतभेद चला आ। रहा था, 
उस साई को पाकर वल्लभाषचाय जी ने भक्ति और प्रेम के मार्ग का निर्माण 
किया एवं इसे स्थायित्व प्रदान किया । इसके लिए उन्हें भाजीवत सतत प्रभृत्न- 
शील रहना पड़ा । उन्हे सफलता मिल्री। आज सम्पूर्ण भ्रजसण्डल एवं गुजरात 
प्रदेश महाप्रसु का अनुयागी है। इसके अतिरिक्त देश के दूसरे भागों में लाखों 
की संख्या में लोग उतके मत को मालते वाले है। महाप्रभु वल्लसाचार्भ की 
विचारधारा आादश , प्रेम और भक्तिपर्ण क्राचरण पर भाधारित हैं। इसलिए 
जीवन को सहज रूप से स्वीकार करने वाले भागवत धर्म के प्रति आस्थावान 
भक्तों, विद्वानोी एवं आचारयों की मान्यता और उनको अडिंग धारणा है कि 


वल्लभाषायं द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्ती एवं मान्यताओं से ही मानव समाज का 
कल्याण होगा । 


